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दि० जैन संछ 
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जनवरी १६७० 
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के साधुवाद # 


जैन दर्शोत के प्रकाण्ड विद्वानु स्व० प० मिलाप चन्द्र जी 
कटारिया केकडी निवासी के विद्वत्ता पूर्ण लेख स्व० पं० कैलाश 
चन्द जी शास्त्री के सम्पादन मे जैन सन्देश को वर्षो पु्वे निरन्तर 
प्रकाशित करने का गौरव प्राप्त हुमा है कुछ लेख अन्यत्र भी 
छपे हैं उस समय इन लेखो की भारतीय विद्वतु स्तर पर काफी 
सराहना की गई, हमे हप॑ है कि वर्षो बाद इन निबन्धो को 
सग्रहीत करके स्व० मिलाप चन्द्र जी कटारिया के सुयोग्य सुपुत्र 
प० श्री रतनलाल जी कटारिया के सहयोग से इस जैन निबन्ध 
रत्नावली भाग २ को प्रकाशित करने का सोभाग्य भारतवर्षीय 
दिगम्बर जेन सघ चौरासी मथुरा को हो रहा है। प्रस्तुत ग्रन्थ 
के प्रकाशन में निम्न महानुभावी और ट्रस्ट की जोर से आशिक 
सहयोग प्राप्त हुआ त्दर्थ हादिक साधुवाद । 


५०००) स्व० पुज्य श्री मिश्रीलाल जी कटारिया केकड़ी की 
पुण्य स्मृत्ति मे बाबू श्रीपाल जी फटारिया [फर्म 
किस्त्रमल जी मिश्लीलाल जी फटारिया केकड़ी] 


५०००) सिधई श्री टोडरमल फनन्‍्हेया लाल दिगम्वर जेन 
पारमाथिक ट्रस्ट कटनी [स० प्र०पु 


तारा चन्द प्रेमी 
प्रधान भन्तो 





देहरा (तिजारा) मे भगवान चन्द्रश्रभु की 
५०० वर्ष प्राचीन प्रतिमा 


॥श्री ॥ 


प्रदीपेनाचंयेदक,. उद्दकेन महोदर्घि 
वागीश्वर तथा वाग्मि, मगलेन च मगल ॥ 


७ त्वदोयं वस्तु हे विज्ञ ! तुभ्य मेव समप्यंते ० 
(अपित है गुणवत, तुम्ही को वस्तु तुम्हारी) 


९ 
समपण 
छठ 


विद्वद्रत्न, प्रतिभाषूर्ति, पाण्डित्य विभुति, सरस्वती पुत्र, 
प्रज्ञापुज, शोधखोज पट, प्रख्यात उद्भट सम्पादक, 
शुद्ध प्रामाणिक कुशल लेखक, प्राच्य विद्या- 
महोदधि, शत्ताधिक निबन्ध प्रणेता, अनेक 
भाषा निष्णात, मारमिक समालोचक, 
निष्पक्ष विचारक, इत्तिहास 
मर्मज्ञ, अनेक ग्रन्थमाला 

निर्देशक, पुरातत्वज्ञ, 

ग्रुणिजनानु राग्री, 
सज्जनोत्तम, प्राध्यापक, मान्यवर, दिवंगत- 


श्रीमान्‌ डोॉं० आदिनाथ नेमिनाथ उपाध्याय 


की पुनीत सेवा में 
यह विद्वज्जनमनरजनो ज्ञाननिधि महान्‌ मौलिक क्ृति 
सादर समपित 


जन्म - स्वगंवास 
६ फरवरी सन्‌ १६०६ ८ अवदुवर सन्र्‌ १६७५ 
सदलगा (बेलगाव) कोल्हापुर (महाराष्ट्र) 


प्रस्तुत “रत्तावली' भाग २ मे 
विद्वान लेखक के उन मौलिक 
मिश्स्थों का महान संग्रह हैं 
जिससे जैन साहित्य, संस्कृति, 
इतिहास, सिंदाँत: घ॒र्मं और 
समाज के सम्बन्ध मे प्रामाणिक 
ज्ञान प्राप्त होता है 

७ 


इस निबन्ध रत्वावली भाग २ 
के लेखक स्व० प० मिलापचन्द्र 
जी कटारिया केकडी (अजमेर- 
राजस्थान) निवासी हैं. अपने 
व्यवप्ताय में व्यस्त रहते हुए भी 
ज्ञानकी आराधना में लग कर 
इन्होने इन रोचक शोध खोज 
पूर्ण निवन्धों का प्रणयन किया 
है. शास्त्रीय अध्ययन मे तुल- 
नात्मक एवं. आलोचनात्मक 
पद्धति की प्रमुखता का दिग्दर्शत 
इनके प्रस्तुत निबन्धों मे प्राप्त 
होता है. 

इनके निबन्ध जनसाधारण एवं 
विद्वाच्‌ दोनो के लिए ज्ञातव्य 
सामग्री से परिपूर्ण रहते हैं 

कक 


१० 


११ 


१३. 


निवन्ध-सूची 


नाम पूर्व प्रकाशन 


« रात्रि भोजन त्याग (/दि० जेन” विशेषाक से 


१६८४ वर्ष २१ ) 


« पचक़ल्याणक तिथिया और नक्षत्र (बाबू छोटेलाल 


जी स्मृति गत्थ सन्‌ १६६८) 

नदीश्वर भक्ति का १८वा पद्य (“वीरवाणी ”! 
जुलाई ६८) 

अलब्धपर्याप्तक और निमोद (“अनेकात"' 
अक्टूबर ६४) 

ऐलक की आहार चर्या (“जैव सिद्धात” 

मासिक वीर स >४५'७) 

प० टोडरमलजी और शिथिलाचारी साधु 
(“बवीरवाणी ” मार्च ६७) 

चामुण्डराय का चारित्रसार (जन सिद्धात भास्कर” 
दिसम्बर ३५) 

राजाश्रेणिक का आयुष्य काल (“अनेकात” 

जुन ६७) 

चातुर्मास योग (“अनेकात” जुत १६६६) 
सिद्धाताध्ययन पर विचार (/दि० जैन” 
विशेषपाक वि. स. १६८६ वर्ष २३) 

भट्टारक सकलकीति का जन्मकाल (“वीरवाणी” 
१८ सितम्बर ६६) 

जैन धर्म मे जीवो का परलोक (“कल्याण 
पुनर्जन्म विशेषाक ६६) 
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२५ 


६१ 
७६ 
६७ 
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१२६ 
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१४ 


१५४६ 


१६ 
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नाम पूर्व प्रकाशन 
क्या चन्द्र सूर्य का माप छोटे योजनो से है ” 
(बीरवाणी” १ दिसम्बर ६-) 
आथिकाओ का केशलौच ('सन्मति सदेश 
मार्च ६७) 
जैनधर्म मे नागतर्पण ( 'सन्‍्मति सदेश”” मई ६८) 
प्रतिष्ठा तिलक कार नेमिचन्द्र का समय 
(“अनेकांत”” अप्रेल ६८) 
जिनवाणी को भ्रमात्मक लेखन से बचाइये 
('दि० जैन” विशेषाक वि स १६८४ वर्ष २२) 
प० आशाधरजी का विचित्र विवेचन 
('दि० जन” विशेषाक स. १६८७ वर्ष २४) 
समाधिम रण के अवसर पर मुनि-दीक्षा 
(महावीर जयती स्मारिका” सन्‌ ६४) 
कातत्र व्याकरण के निर्माता कौन है ? 
(“जैन सिद्धात भास्कर” स॒ १६४३) 
भगवान्‌ महावीर तथा मन्यतीर्थंकरों के वश 
('सन्मतिवाणी” मई ७१) 
दि० परम्परा मे श्रावक धर्म का स्वरूप 
(जिनवाणी” मार्च ७०) 
प० टोडरमलजी का जन्म काल तथा उनकी एक 
और साहित्यिक रचना ('सनन्‍्मति सदेश”” 
दिसम्बर ६८) 
क्या पउमच रिय दि० ग्रन्थ है ? (/दि० जैन” 
विशेषाक स १६८०८ वर्ष २५) 
प्रतिष्ठाचार्यो के लिए विचारणीय विषय 
मोक्षकल्य|णक (“सन्मति सदेश” अप्रेल ७०) 
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१५१ 


है 244 
१६२ 


१६६ 
१७३ 
पृदर्‌ 
रण्२ 
२१३ 
२२० 


र्‌र८ 


२५३ 
२६३ 


र्प्छ 


8३ 
३४ 


7:24 


रद 
३७ 
३८ 
रेदे 


8० 


(७) 


नाम पूर्व प्रकाशन 
मवकोटि विशुद्धि (“सन्मति संदेश” सिल्वर ६४) 
अटाई द्वीप के नकणे में सुघार भी आवश्यकता 
"मन्मति संदेश” करवरी ६७) 
कतिपय ग्रस्थकारों का समग्र निर्णय (महावीर 
जयती स्मारिका सन्‌ ७२) 
अर्जन साहित्य मे जन उल्लेख और स्गप्रदाधिक 
संकीर्णता से उनका लोप (महावीर जयनी 
स्मारिका ७१) 
मूति-निर्माण यो प्राचीन रीति (महावीर 
जयंती स्मारिका सन्‌ ६८) 
पीठिकादि मत्र और शासनदेव (महावीर 
जयती स्मारिका सन्‌ ७०) 
जनधर्म मे अहिसा की व्याख्या (“दिव्यध्वनि'' 
जनवरी ६६) 
जैनधर्म श्रेष्ठ क्यो है ? (ट्रेक्ट, मार्च ३१) 
दर्शनभक्ति (माथू्‌रसघी) का घुद्ध पाठ 
(जन संदेश शोघाक न. २३ नवम्बर ६८) 
जैन खगोल विज्ञान (मरुघरकेशरी अभिनन्दन 
ग्रन्थ सन्‌ ६८) 
छप्पन दिक्‍कुमा रियें (“जंनसदेश” १३-३-६६) 
द्रव्यसग्रह का कर्त्ता कौन ? (“जैनसदेश” ५-१-६७) 
हुवनकुण्ड और भरिनिश्नय (“जेनसदेश/१६-११ ६१) 
मूलाचार का सस्क्ृत पद्मयानुवाद 
(ज॑ंनगजट १४-१२-६७) 
परकाया प्रवेश एक सत्य घटना ( 'जैनमदेश” 
७-१-७१॥ 
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(7४ ) 
नाम पूर्व प्रकाशन 


नदीश्वर द्वीप से ५२ जिनालय 

( 'जैनगजट, २१-८-६७) 

तिलोय॑ पण्णत्ती अनुवाद पर गलत स्पष्टीकरण 
(जैनगजट, १६-११-६७) 

भगवान की दिव्यध्वनि ('बीर” 

जुलाई-अगस्त ३६) 

जन कर्म सिद्धांत (श्रमणोपासक" ४५ अक्टूबर ६७) 
क्या कभी जैनीभाई भी विद्वानों का आदर 
करना सीखेंगे ? (जेनसदेश, अभ्ेल ६४) 
वास्तुदेव (जेनसदेश, १८५-४०६८) 

श्री सीमघर स्वामी का समय (जैनसदेश, 

२ जून ८३) 

तत्वार्थ श्लोक वासतिक की हिन्दी टीका का 
अवलोकन (जैनसदेश, जुलाई ६६) 

श्रावक की ११वीं प्रतिमा (जेनसदेश, ८ मई ६४६) 
साधुओ की आहारचर्या का समय (जैनगजठ, 
पृ" सितम्बर ६७ जेनसबेश, १५-२३ अगस्त ६८ 
दयामय जनघधर्म और उसकी देव पूजा 

(जिनभिन्र ८े दिसम्बर सन्‌ २६) 

(ज॑नसदेश २७ करवरी ८६) 

क्षपणासार के कत्त# माधवचन्द्र 

(“मगनेकात जून सन्‌ १६६५) 

उद्विष्ट दोष मीमाता 

(“जंवसदेश” ११, १८ जुलाई सम १६६५) 
पुज्यापुज्य विवेक और प्रतिष्ठा पाठ (ज॑नसदेश) 
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(ऋण ) 
नाम पूर्व प्रकाशन पृष्ठ 


४५. प॑० जौहरीलाल जी रचित विद्यमान विशत्ति 
तीर्थंकर पूजा पर विचार (जेनमित्र” 
त्बस्थर ६६) दर्जे 


संशोधन 

नोट-पृष्ठ ६१ पर निबन्ध का न० ४ दिया है वहाँ ५ होना 
चाहिये इसीतरह पृष्ठई७ पर निबन्ध का मं० ६ दिया है वहाँ 
७ होना चाहिये | पृष्ठ १०४ पर नं० ७ दिया है पहाँ८ होना 
चाहिये, पृष्ठ १९४ पर ८ दिया है वहाँ ५ होना चाहिये, प्रृष्ठ 
१२६ पर ६ दिया है वहाँ १० होना चाहिये। सिफे निषन्धो के 
न० मे गड़बड़ है और कोई गडबड नही है । आगे क्रम न० ठीक 
ही गया है जहईं गडबड है कृपया वहाँ पहिले से ठीक कर लेवे । 





भूमिका 


“जुन निबन्ध रत्नावली” का यह द्वितीय भाग है इसका 
प्रथम भाग सन्‌ १६६६ मे कलकत्ता से प्रकाशित हो चुका है। 


इस ग्रन्थ (भाग २) के लेखक स्व० प० मिलापचन्द 
जी कटारिया फेकडी (अजमेर) निवासी है । 


प्रथम भाग की तरह इस भाग में भी दि० जन धर्म के 
अनेक विषयो पर-ग्रन्थोपर-और ग्रन्थकारो पर शोध पूर्ण दृष्टि 
से प्रकाश डाला गया है। ५० निबन्ध प्रथम भाग मे निबद्ध है 
और ५५ निबन्ध इस भाग मे निबद्ध हैं । 


ऐतिहासिक दृष्टि से शोध पूर्ण निबन्धों के लिखने में 
दिगम्बर जन लेखको मे स्व० प० नाथूरामजी “प्रेमी”, स्व० प० 
जुगलकिशोर जी मुख्तार, स्व० सूरजभानजी वकील, स्व० डॉ० 
ज्योति प्रसाद जी, स्व० डॉ० ए एन उपाध्याय, स्व० डॉ० 
हीरालालजी, स्व० प० परमानन्दजी शास्त्री आदि अनेक विद्वान 
इस युग मे हो चुके है। इन सबमे स्व०प० मिलापचन्दजी 
कटारिया का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। 


शोध की दिशायें दो धारा मे बहती हैं। प्रथम घारा मे 
लेखक अपने तके और विश्वास को प्रमुख रखकर उपलब्ध 
प्रमाणी का उपयोग करता है । इससे उसके विचारों का पोषण 
होता है साथ ही ऐतिहासिक तथ्यो का प्रकाशन भी होता है। 
इस पद्धति को स्वीकार करने वाले लेखक प्रमाणो के आधार पर 
तो लिखते हैं पर प्राय उन प्रमाणो का सग्रह करते है जो उनकी 


(>श ) 


श्रद्धा और विचार श्रेणी के पोपक हो । आगम के अनुकूल तत्वी 
के निर्णय पर उनवी दृष्टि नही रहती, बल्कि उसके विपरीत 
हृष्टिकोण भी अनेको का रहता है और वे इसे बडी उपलब्धि 
मानते हैं कि लेक प्राचीन आचार्यो के विरुद्ध भी निरकुश 
होकर लिख सके हैं । इसे वे अपना पक्षपात रहित निर्णय मान 
लेते हैं और इसी के अनुरूप जनता में अपना रूप निखारते है। 


दूसरी धारा के विद्वातु-आागम के श्रद्धानी होते है उनका 
विश्वास है कि जिनागम वीत्तरागी सनन्‍्तो की वाणी है जो सर्वज्ञ 
वीतराग तोर्थकर महावीर भगवान के द्वारा प्रसृत है अत सत्य 
तो वही है । भले ही उसके अनुकूल तके या प्रमाणो को - हम 
अपनी छदमस्थता से एकत्र न कर सके हो उनको शक्ति उन 
प्रमाणो के अन्वेषण मे लगती है, उसे विरुद्ध सिद्ध करने मे नही। 


स्व० प० मिलाप चन्द जी कटारिया दूसरी धारा के 
निष्णात विद्वान थे । आगम की प्ररूपणा को तक की कसौटी पर 
रखकर उसका यथार्थ रूप निखारते थे | यह भी अवश्य है कि 
उनकी दुधारू तलवार के सामने जिनागम के नाम से 
लिखे लेख व कपोल कल्पित विचार टुकडे-टुकडे हो जाते थे 
और जिनागम का यथार्थ रूप सामने आ जाता था । 


प्रस्तुत ग्रन्थ मे कटारिया जी के प्राय सही प्रमाणी व 
तो का दर्शत होता है। यह-स्वीकार करने योग्य है कि आज 
कुछ ऐसे ग्रथ भी भण्डारो में पाये जाते है जो वास्तव मे न॒त्तो 
जिनागम्‌ हैं, न उनके, लेखक ज॑ैनाचार्य हैं-जिनके नामो का 
उल्लेख उन ग्रन्थो मे ग्रथकर्त्ता के रूप मे लिखा गया है। इसका 
प्रमाण यह है कि उन भाचार्यों के अन्य सुप्रसिद्ध ग्रथो से उनका 
विषय मेल नही खाता, किन्तु उन आचार्यों के ही नहीं अन्य 


(5५४ ) 


सुप्रसिद्ध वीतरागी सनन्‍्तो के ग्रन्थों मे प्रतिपादिति विषयो से भी 
विरुद्ध पडते है । 


यहाँ मैं उत ग्रथो को विस्तृत चर्चा नही करना चाहता 
कारण वह विषयान्तर हो जायेगा तथापि “त्रिवर्णाचार', 
“सर्वोदय तीर्थ” आदि इसी कोटि के अनेक ग्रन्थ हैं। द्वादशाग 
का मूल रूप पूर्ण अ-प्रकट है मात्र उनके आशिक ज्ञान के आधार 
पर ही आचार्यो ने घट्खडागम-कषायपाहुड-गोम्मटसार महा- 
पुराण-रत्नकरण्ड श्रावकाचार-त्रिलोकसार लब्धिसार बादि 
ग्रन्थो का निर्माण किया है । आचाराग आदि अग और उत्पाद 
पूर्वादि पूर्वों का सद्भाव नही है तो भी आज लघु विद्यानुवाद 
आदि नाम से कल्पित ग्रन्थ प्रकाश मे भा रहे है। जिनका 
विषय और प्रक्रिया स्पष्ट रूप से जन धर्म के मूल सिद्धातो के 
प्रतिकूल है । 


जेनाचार्यों के नाम से शासन देवता पूजा के ग्रन्थ 
ज्वालामालनी कल्प, भैरव-पदुमावती कल्प आदि प्रकाशित हैं 
जिनमें मात्र उनकी पूजा आदि ही जिनागम विरुद्ध नही, किन्तु 
पूजा पद्धति भी हिंसा पूर्ण अभक्ष, अग्राह्यय पदार्थों से लिखी 
गई है जैन प्रतिष्ठा पाठो के नाम पर गोवर-पुजा-आरती का 
भी विधान लिखा गया है। 


यह सब कपोल कल्पित है। अथवा जिनामम को भ्रष्ट 
करने का ही प्रयास उन लेखकों द्वारा कल्पित जैनाचार्यों के 
नाम पर किया गया है । 


स्व० प० मिलापचन्दजी क्टारिया ने अपने अनेक शोध 
पूर्ण लेखो मे कतिपय विषयों का विश्लेषण करते हुये उनके 


( ्र्णी ) 


निराकरण पूर्वक जिनागम के रहस्य का उद्घाटन किया हैं। 
धवल पुस्तक ८ मे आगम का स्वरूप इस प्रकार वर्णित है-- 
पेज २५१ 

जो पूर्वापर विरोधरहित, निर्दोष हो, पदार्थ प्रकाशक हो 
ऐसे आप्त वचन ही आगम है 

पूर्वापप विरुद्धादेग्यप्त्रीों दोष सहते. । 

द्योतक: सर्वेभावना, भाप्त व्याहृति रागम., ॥६१॥ 





ग्रन्थ का विपय परिचय 


इस ग्रन्थ मे ५५ निबन्ध है । 

(१) कुछ मे ग्रल्थो और ग्रन्थकारो की प्रचलित मान्यता 
की शोध पूर्ण समीक्षा है । 

(२) कुछ मे इतिहास की बिसगत्तियो का तक पूर्ण 
खण्डन है । 

(३) कुछ लेख आचारो-विचारो मे जो जो विक्ृतिया 
आगई हैं उनपर तीखा प्रहार है । 

(४) अनेक लेख सिद्धातों की सतक प्रमाणता के 
निरूपक हैं । 

(५) कुछ सिद्धात प्ररूपक हैं । 


सब लेखो के शीर्षक निवन्ध-सूची से जाने जा सकते हैं 
अत पुनरावृत्ति न हो उनके नाम यहा न देकर केवल वर्गीकरण 
किया गया है तथापि कुछ लेख तो अवश्य अपनी विशेषता 
रखते हैं। जंसे 

१-रात्रि भोजन त्याग (१) २-प्चकल्याणक ,तिथिया 
और नक्षत्र (२) ३-अलब्धपर्याप्तक और निगोद (४) ४-ऐलक- 
चर्या (५) ५-'समाधिमरण के समय सघुनि दीक्षा” (१४६) 
आदि अनेक लेख सतर्क सप्रमाण लिखे गये है जिनसे अमेक 
गलत घारणाओ का परिमाजेन होता है । 

कुछ लेख विद्वानों के लिए विशेष विचारणोय है उनमे 
३ लेख निम्न प्रकार हैं - 

(१) सिद्धाताध्ययन पर विचार (१०) 

(२) उद्दिष्ट दोष मीमासा (५३) 

(३) साधुओ की आहार चर्या का समय (५०) 


ग्रन्थकार का परिचय 


स्व० प० मिलापचन्द जी कटारिया का जन्म केकडी 
(अजमेर) मे वि स १६४५८ मे हुआ था। ये किसी विद्यालय 
या विश्वविद्यालय के छात्र नथे। स्कूल में स्वयं उपलध्ध 
साधारण शिक्षा प्राप्त थे तथापि जन्म जात सस्कारो या पूर्वो- 
पाजित घामिक सस्कारो से उनकी आत्मा सस्कारित थी अतः 
स्वय के सत्प्रयत्न से उन्होने सस्कृत-प्राकृत भाषा का अध्ययन 
किया तथा जेनधर्म, जैन सिद्धात, जैन न्याय, जैन ज्योतिष और 
जैत प्रतिष्ठा विधि आदि विषयों की उल्लेखनीय जानकारी 
प्राप्त कर विद्वानों मे अग्नगण्य बने । 


वे अपनी सन्‍्तान को भी उसी प्रकार धामिक सस्कारो 
से सस्कारित करते रहे उनके सुपुत्र श्री प० रत्तनलाल जी 
कटारिया से और उनकी लेखनी से जैन जगत्‌ परिचित है 
उनके भी लेख निबन्धावली के प्रथम भाग मे हैं। पिता पुत्र 
दोनो की विचार धारायें जैसे एक ही मस्तिष्क से प्रसृत हो ऐसा 
लगता है । 

कटारिया जी खणष्डेलवाल दि० जेन जाति के भूषण हैं 
इनके पिताजी श्रेष्ठिवय श्री नेमिचन्द जी कटारिया थे । माता 
श्री का नाम दाखा बाई जन पहाडिया गोत्र की थी। श्री 
मिलाप चन्द जी की पत्नी का नाम फूलबाई है वे श्री जीवन 
लाल जी चांदवाड, बघेरा की सुपुत्री हैं। श्रीमती फूलबाई का 
स्वर्गंवास आषाढ सुदी दे स २०३७ को हो गया है । 


स्व० प० मिलापचन्दजी के २ पुत्र हैं? १ श्री रतवलाल 
कटारिया २ पदमचन्द कटारिया २ पुत्री हैं १ श्रीमती सुशीला 
कुमारी (बम्बई) तथा २. श्रीमती चन्द्रकांता देवी (व्यावर) 


(झ्शा ) 


प० मिलापचन्द जी का स्वरगंवास वैशाख सुदी १० वि. 
स २०२८ बुधवार (५ मई १६७१) मे हो चुका है। आपके 
स्वर्गवास होने से एक श्रेष्ठ विद्वानु का अंभाव हो गया | समाज 
के समस्त विद्वानो और समाज प्रमुख नेताओं ने जैन संदेश” 
पत्र के विशेषाक मे जो ४ मई १४७२ को प्रकाशित हुआ था 
उसमे शोक सवेदना के समाचार श्रद्धाजलिया संस्मरणात्मक 
लेख प्रकट हुये थे यह प० जी के सम्बन्धमे एक सचित्र परिचया- 
त्मक विशेषाक था । 


प० जी चारो अनुण्गेगो के विद्वान थे, विवादग्रस्त विषयो 
को सुलझाने की उनकी अपनी निराली पद्धति थी। सामने 
वाले व्यक्ति के हृदय पर वे अपनी अमिट छाप छोड़ते थे। 
देहली पचकल्याणक प्रतिप्ठा उनके आचायंत्व मे हुई थी और 
वहाँ मुझे उनका गहरा परिचय हुआ था। वे विद्वान तो थे ही 
सुप्रतिष्ठित प्रतिष्ठाचायं भी थे अनेक स्थानों पर पचकल्याणक 
प्रतिष्ठाये कराईं साथ हो वेदी प्रतिष्ठा, कलशध्वजारोहण अनेक 
प्रकार के विधि विधान, जैन पद्धति से विवाह आदि भी बहु 
संख्या मे उनके द्वारा सम्पन्न हुये हैं । 


“विद्याभुषण” को उपाधि समाज ने उन्हे २०२४ मे दी 
थी। वे शुद्ध आम्नायी ममंज्ञ विद्वान थे । 


उनके कुछ अप्रकाशित लेख व ग्रथ हैं जो प्रकाशन योग्य 
हैं। प्रतिष्ठा शास्त्र पर उनके कुछ शोध पूर्ण लेख अभी भी 
अप्रकाशित है । समाज के धनी सज्जनो से अनुरोध है कि उनके 
द्वारा लिखित अमूल्य सामग्री को प्रकाशित कर उसे सामने 
लावें। उनके सुपुत्र श्री रतनलालजी कटारिया के पास वह सब 
सामग्री सुरक्षित है । श्री रतनलाल जो भी स्वय एक निष्णात 





( >> ) 


विद्वान है जेन सदेश के वे यशस्वी सम्पादक व सुलेखक है पाठक 
उनकी लेखनी से सुंपरिचित है। 


यह निबम्धावली का दूसरा भांग-हम दि० जन सघ 
भथ रा से प्रकाशित करने मे लेंखक के दिवंगत होने के १८ वर्षों 
के बाद सफंल हो सके है। इसमे पडितजी के ५५ निबन्ध 
संगृहीत हैं 


इस प्रकाशन मे अंपना यीगदान देने वाली सस्था श्री 
दिग॑म्बर जेन संघ मथुरा के तथा आथिक सहयोग देने वाले 
सज्जनो के आभारी हैं जिनकी नामावली अन्यतश्र प्रकाशित है। 


जगमोहन लाल शास्त्री 
कुण्डलपुर (दमोह) म० प्र० 


प्ायामयौषध॑ शास्त्र, शास्त्र पुण्य निबधनम्‌ । 

चक्ष॒ सर्वंगत शास्त्र, शास्त्र सर्वार्थ साधकम्र ॥ 
ध्वाध्यायाद्ध्यान मध्यास्ते, ध्यानात्स्वाध्याय मातनोतु। 
ध्यान स्वाध्याय सपत्या, परमात्मा प्रकाशते ॥ 
जिणंवयण मोसह मिण, विसयसुह विरेषण आमिद भूत । 
जरमरण वाहिहरण, खयकरण सब्वखुक्खाण ॥। 


राति-भोजन त्याग 


ज,, 
ऐसा कौन प्राणी हैं जो भोजन विना जीवित रह सके । 
जब तक शरीर है उसकी स्थिति के लिए भोजन भी साथ है । 
और तो क्या वीतरागी निस्पृटप्ही साधुओ को भी शरीर 
कायम रखने के लिए भोजन की आवश्यकता पडठती ही हैं, 
तो भी जिस प्रकार विवेकवानो के अन्य कार्य विचार के साथ 
सम्पादन किये जाते हैं उस तरह भोजन में भी योग्यायोग्य 
का ख्याल रक्‍्खा जाता है। कौन भोजन शुद्ध है, कौन अशुद्ध 
है, किस समय खाना, किस समय नहीं खाना आदि विचार 
ज्ञानवानो के अतिरिक्त अन्य मृढ जन के क्‍या हो सकते हैं। 
कहा है-- ज्ञानेन हीना पशुभि समाना ” वास्तव में जो 
मनुष्य खाने-पीने मौज उडाने में ही अपने जीवन की इतिश्री 
समझे हुए हैं उन्हे तो उपदेश ही क्‍या दिया जा सकता है 
किन्तु नरभव को पाकर जो हेयोपादेय का ख्याल रखते है और 
अपनी आत्मा को इस लोक से भी बढ़कर परजन्म में सुख 
पहुँचाने की जिनकी पवित्र भावना हैं उनके लिए हो सब 
प्रकार का आदेश उपदेश दिया जाता है। तथा ऐसो ही के 
लिए आगमो की रचना कार्यकारी है। 
आगम मे श्रावको के आठ मूलग्रुण कहे है, जिनमे राष्रि 
भोजन त्याग भी एक मूलग्रुण है जैसा कि निम्न श्लोक से 
प्रगट है-- 
आप्तपंचनुतिर्जॉबिदया सलिलगालनस्‌ । 
त्रिसद्यादि निशाहारोदुबराणां च वर्जनस्‌ ॥ 
'-- धर्मसंग्रह श्रावकाचार 
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इसमे देव वन्दना, जीवदया पालन, जल छानकर 
पीना, मद्य, मास, मधु का त्याग, रात्रि-भोजन त्याग और 
पचोदवर फल त्याग, ये आठ सूलगुण वताये है। जव रात्रि 
भोजन त्याग श्रावको के उन कर्तव्यों मे हैं जिन्हे मूल (खास) 
गुण कहा गया है तव यदि कोई इसका पालन नहीं करता तो 
उसे श्रावकः कोटि मे ग्रिना जाना क्यों कर उचित कहा 
जायगा ? यदि कोई कहे कि रात्रिभुक्ति त्याग तो छठवी 
प्रतिमा मे है इसका समाधान यह है कि--छठवी प्रतिमा वो 
कई ग्रन्थकारो ने तो दिवामैथुन त्याग नाम से कही हैं । हाँ । 
कुछ ने रात्रिभुक्ति त्याग नाम से भी वर्णन की है, जिसबा 
मतलब यही हो सकता है कि इसके पहिले राघत्रि भोजन 
त्याग भें कुछ अतीचार लगते थे सो इस छठवी प्रतिमा में 
पूर्ण रूप से निरतिचार त्याग हो जाता है । यदि ऐसा न 
माना जावे तो रात्रि भोजन त्याग को मूलयुणो मे क्यो कथन 
किया गया वल्कि वसुनन्दि श्रावकाचार मे तो यहाँ तक कहा 
है कि--रात्रि भोजन करने वाला ग्यारह प्रतिमाओं मे से 
पहिली प्रतिमा का धारी भी नहीं हो सकता । यथा-- 


एयादसेसु पढग विजदों णिसिभोयर्ण कुण तस्स। 
ठाणं ण ठाइ तम्हा णिसिभुत्त परिहरे णियमा ॥ ३१४ 0 
-- बसुनन्दि श्रावकाचार 


छपी हरिवश पुराण हिन्दी टीका के पृष्ठ ५२६ मे कहा 


“मद्य, मास, मधु, जूआ, वेश्या, परस्त्री, रात्रि भोजन, 
कन्दमूल इनका तो सर्वथा ही त्याग करना चाहिए। ये 
भोगोपभोग परिमाण में नही है । मतलव कि हरएक श्रावक 
को चाहे वह किसी श्रेणी का हो रात्रि भोजन का त्याग अत्यन्त 
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आवश्यक है। यहाँ भोजन से मतलव लड्डू आदि खाद्य; 
इलायची, ताबूल' आदि स्वाद्य, रबडी आदि लेहय, पानी 
आदि पेय इन चारो प्रकार के आहारो से है। रात्रि के समय 
“कक्त चार प्रकार के आहार के त्याग को रात्रि भोजन त्याग 
कहते हैं। शास्त्रकारों ने तो यहाँ तक जोर दिया है कि 
सुर्योदय और सूर्यास्त से दो घडी पूर्व भोजन करना भी रात्रि 
भोजन में शुमार किया गया है। यथा-- 


वासरस्य सुखे चांते विमुच्य घटिकाहयम्‌ । 
योषशन सम्यगाधत्ते तस्थानस्तसितक्नतम्‌ ॥ 


प्रथमानुयोग की कथनी पद्मपुराण में कथन हैं-जिस 
समय लक्ष्मण जी जाने लगे तो उनकी नव विवाहिता वधू 
वनमाला ने कहा कि-- हि प्राणनाथ ! मुझ अकेली को छोड 
कर जो आप जाने का विचार करते हो तो मुझ विरहिणी 
का क्‍या हाल होगा ?” तब लक्ष्मण जी क्‍या उत्तर देते है 
सुनिये-- 

स्ववधू' लक्ष्मणः प्राह मूंच मां वनमालिके । 

कार्ये त्वां लातुमेष्यासि देवादिशपथो5स्तु मे ॥ ए८ ॥ 

पुनरचे. त्येतोशः कथमप्यप्रतोतया । 

ब्र्‌हि चेन्‍्नेमि लिप्ये5हं रात्रिभुक्तेरघेस्तदा ॥ २ 0 

- धर्मेसंग्रह आवकाचार 


भावार्थे--हे वतमाले ' मुझे जाने दो, अभीष्ट कार्य के 
हो जाने पर मैं तुम्हे लेने के लिए अवश्य आऊगा। मैं प्रतिज्ञा 
करता हूँ कि अगर मैं अपने वचनों को पूरा न करूँ तो जो 
दा हिसादि के करने से लगता है उसी दोप का मैं भागी 
ऊ। ै 


४ ] [# जेन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


सुनकर वनमाला लक्ष्मण जी से वबोली--मुझे आपके 
आने में फिर भी कुछ सन्देह है इसलिए आप यह प्रतिज्ञा 
करें कि--यदि मैं न आऊ तो रात्रि भोजन के पाप का: 
भोगनें वाला होऊ । 


देखा पाठक ! रात्रि भोजन का पाप कितना भयकर 
हैं। प्रीतकर के पूर्व भव के स्याल के जीव ने मुनीश्वर -के 
उपदेश से रात्रि में जल पीने का त्याग किया था जिसके 
प्रताप से वह महा पुन्यवान्‌ समृद्धिशाली प्रीतकर हुआ था । 
वास्तव में वात सोलह आना ठीक है कि रात्रि भोजन अनेक 
दोषो का घर है। जो पुरुष रात्रि को भोजन करता है वह 
समस्त प्रकार की धर्म क्रिया से हीन है, उसमे और पशु में 
सिवाय सीग के कोई भेद नही है। जिस रात्रि में सूक्ष्म कीट 
आदि का सचार रहता है मुनि लोग चलते-फिरते नहीं, 
भक्ष्याभक्ष्य का भेद मालूम नही होता, आहार पर आये हुए 
बारीक जीव दीखते नही ऐसी रात्रि में दयालु श्रावको को 
कदापि भोजन नही करना चाहिये। जगह-जगह जैन ग्रन्थों 
में स्पष्ट निषेध होते भी आज हमारे कई जननी भाई रात्रि में 
खूब माल उडाते हैं। कई प्रान्तो के जेनियो ने तो ऐसा नियम 
बना रक्‍खा है कि रात्रि मे अन्न की चीज न खानी-शेप पेडा, 
बरफी आदि खाने मे कोई हज ही नही समझते । न मालूम ऐसा 
नियम इन लोगो ने किस शास्त्र के आधार पर बनाया है । 
खेद है जिन कलाकन्द, वरफी आदि पदार्थों में मिठाई के 
प्रसग से अधिक जीव घात होना सम्भव है उन्हें ही उदरस्थ : 
करने की इन भोले आदमियो ने प्रवृत्ति कर अपनी अज्ञानता 
और जिहवा लपटता का खूब परिचय दिया हैं। श्री सकल 
कोति जी ने श्रावकाचार में साफ कहा हैं कि-- 
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भक्षितं येच रात्रो व स्वाद्य तेनाश्नमंजसा। 
यतो5च्नस्वाश्ययोमेंदी न स्थाह्मान्नादियोगत: ॥ ८४३ 


अरथं--जो रात्रि मे अन्न के पदार्थों को छोडक'र पेडा, 
वरफी आदि खाद्य पदार्थों को खाते है वे भी पापी हैं क्योंकि 
अन्न और स्वाद्य पदार्थों मे कोई भेद नही हैं। तथा और भी 


कहा है कि-- 


दशकीटपतगादि सुक्ष्मजीवा अनेकधा । 
स्थालमध्ये पतन्त्येव रात्रिभोजनसगिनाभ्ष ॥ ७८ 0७ 
दोपक्केन बिना स्थूला हृश्यन्ते नांगिन: क्वचित्‌ । 
तदुद्योतवशादन्ये प्रागच्छन्तीव भाजने ॥ ७ ७ 
पाकभाजनमध्ये तु पत्न्त्येवांगिनो श्रुवस्र । 
अज्नादिपचनाद्रात्रो ज़ियन्तेड्नंतराशय: ॥| ८० ७ 
इत्पेव दोषसयुक्त त्याज्यं संभोजन॑ निशि। 
विषान्नसिव नि.शेष पापभोतंनर सद्य ॥ ४१ ॥ 
भक्षणीय भवेन्नंव पत्नपुगीफलादिकस । 
कीटाढ्य सर्वथा वक्ष रिपापप्रदं निशि ८७ ७ 
त॑ ग्राहय प्रोदक धीरंविभावर्या कदाचन । 
तृद्शांतये स्वधर्माय सुक्ष्मजन्तुससाकुलसू ॥ ८५ ॥॥ 
- चतुदिध सदाहार ये त्यजन्ति बुधा निशि। 
तेषां पक्षोपवासस्थ फलं सासस्य जायते ॥ ८६१५ 


अर्थ--रात्रि से भोजन करने वालों की थालियो मे 
डाँस, मच्छर, पतगे आदि छोटे-छोटे जीव भा पडते है। यदि 
दीपक न जलाया जाय तो स्थूल जीव भी दिखाई नही पढ़ते 
और यदि दीपक जला लिया जाय तो उसके प्रकाश से और 
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अनेक जीव आ जाते हैं। भोजन पकते समय भी उस अन्न 
की वायु गध चारो ओर फंलती है अत उसके कारण उन 
पात्रो में जीव आ आकर पडते हैं। पापो से डरने वालो को 
ऊपर लिखित अनेक दोषो से भरे हुए रात्रि भोजन को विप- 
मिले अन्न के समान सदा के लिए अवश्य त्याग कार देता 
चाहिए। चतुर पुरुषो को रात्रि में सुपारी, जावित्री, ताबूल 
आदि भी नही खाने चाहिये क्योकि इनमे' अनेक कीडो की 
सम्भावना है अत इनका खाना भी पापोत्पादक है। धीर- 
वीरो को दया धर्म पालनार्थ प्यास लगने पर भी अनेक 
सूक्ष्म जीवो से भरे जल को भी रात्रि में कदापि न पीना 
चाहिये । इस प्रकार रात्रि में चारो प्रकार के आहार को 
छोडने वालो के प्रत्येक मास में पन्द्रह दिन उपवास करने का 
फल प्राप्त होता है। 

रात्रि भोजन के दोष के वर्णन मे जैन धर्म के ग्रन्थों के 
ग्रन्थ भरे पडे हैं । यदि उन सवको यहाँ उद्धृत किया जावे 
तो एक वहुत बड़ा ग्रन्थ हो सकता है। अत हम भी इतने 
से ही विश्राम लेते है 

रात्रि भोजन खाली धामिक विषय ही नही है किन्तु 
यह शरीर शास्त्र से भी बहुत अधिक सम्बन्ध रखता हैं। 
प्राय रात्रि भोजन से आरोग्यता की हानि होने की भी काफो 
सम्भावना हो सकती है। जैसे कहा है कि-- 

सक्षिका वमनाय स्पात्स्थरभंगाय सूरज । 

यूका जलोदरे विषटिः कुष्टाय ग्रहफो किली ॥ २३ ॥ 

| । -+ धर्मसंग्रह श्रावकाचार (मेधावीकृत) 

अर्थ--रात्रि में भोजन करते समय अगर मसक्षिका खाने 

में आ जाय तो वमन होती है; केश खाने मे आा जाय तो स्वर- 
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भग, जू वा खाने मे आ जाय तो जलोदर और छिपकली खाने 
में आजाय तो कोढ उत्पन्न होता हैं । इसके अलावा सुर्यास्त के 
पहिले किया हुआ भोजन जठराग्नि की ज्वाला पर चढ जाता 
है--पच जाता है इसलिए निद्रा पर उसका असर नही होता 
है । मगर इससे विपरीत करने से रात को खाकर थोडी ही 
देर भे' सो जाने से चलना फिरना नही होता अत पेट में 
तत्काल का भरा हुआ अन्न कई वार गम्भीर रोग उत्पन्न कर 
देता हैं। डाक्टरी नियम हैं कि भोजन करने के बाद थोडा- 
थोडा जल पीना चाहिए यह नियम रात्रि में भोजन फरने से 
नही पाला जा सकता है क्योकि इसके लिए अवकाश ही नही 
मिलता है। इसका परिणाम अजीर्ण होता है | हर एक 
जानता है कि अजीर्ण सब रोगो का घर होता है । “अजीर्ण 
प्रसवा रोगा / इस प्रकार हिंसा की बात को छोड़कर आ रोग्य 
का विचार करने पर भी सिद्ध होता है कि रात्रि मे' भोजन 
करना अनुचित है । 


इस तरह क्या धर्नशास्त्र और क्या आरोग्य शास्त्र सब 
ही तरह से रात्रि भोजन करना अत्यन्त बुरा है । यही कारण 
हैं जो इसका जगह-जगह निषेध जेन धर्म शास्त्रो में किया 
गया हैं जिनका कुछ दिग्दर्शन ऊपर कराया गया है। अब 
हिंदू ग्रन्थों के भी कुछ उद्धरण रात्रि भोजन के निषेध मे नीचे 
लिखकर लेख समाप्त किया जाता है क्योकि लेख कुछ अधिक 
बढ गया है । 


अस्तंगते दिवानाथे आपो रुधिरमुच्यते। 
अन्न सांससम प्रोक्त सा्कडेयमर्हाषणा ॥ 


ना 


-- मार्केडेयपुराण 
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अर्थ--सूर्य के अस्त होने के पीछे जल रुधिर के समान 
ओर अन्न भास के समान कहा है यह वचन मार्कडेय ऋषिका 


है। 
महाभारत मे कहा हैं कि-- 

८. सथमांसाशन राक्षी भोजन कंदभक्षणस्‌ 
ये कुबन्ति वृया तेषा तोर्थयात्रा जपस्तप.: ॥॥ १॥ 
चत्वारिनरकद्दारं प्रथम रात्रि भोजनम्‌ । 
परस्त्रोगमन चेंव संधानानतकायकम्‌ ॥ २ ॥ 
ये रात्री स्वदाहार वर्जयन्ति सुमेघसः। 
तेषां पक्षोपवासस्थ फल मासेन जायते ॥ ३ ॥ 

*_ नोदकसपि पातव्य राक्वावत्न युधिष्ठिर ! 
तपस्विनां विशेषेण गृहिणां ज्ञानसंपदामु ॥ ४ ॥ 


अरथें--चार कार्य नरक के द्वार रूप है। प्रथम रात्रि मे 
भोजन करना, दूसरा परस्त्री गमल, तीसरा सधाना (अचार) 
खाना और चौथा अनन्तकाय कन्द मूल का भक्षण करना । 
॥ २॥ जो वुद्धिवान एक सहीने तक निरन्तर रात्रि भोजन 
का त्याग करते हैं उनको एक पक्ष के उपवास का फल होता 
है।३॥ इसलिए हे युधिष्ठिर । ज्ञानी गृहस्थ को और विशेष- 
कर तपस्वी को रात्रि मे पानी भी नहीं पीना चाहिए ॥ ४ ॥ 
जो पुरुष मद्य पीते है, मास खाते है, रात्रि में भोजन करते हैं 
और'कन्दमूल खाते हैं उनकी तीर्थयात्रा, जप, तप सब वृथा 
है ॥ १॥ और भी कहा हैं कि-- 

दिवसस्याष्टमे भागे संदीकते दिवाकरे । 

एतन्नक्तः विजानायान्न नक्त निशिभोजनम्‌ ॥ 

मुहर्तोन दिन नक्त प्रवदंति सनीषिणः। 

नवात्रवर्शनान्नक्त माह मनन्‍्ये गणाधिप॥ 
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भावाथ्थ--दिन के आठवे भाग को जब कि दिवाकर 
मन्द हो जाता है (रात होने के दो घडी पहले के समय को) 
“तक्त” कहते है। नक्त ब्रत का अर्थ रात्रि भोजन नही है। 
हैं गणाधिप | बुद्धिमान्‌ लोग उस समय को “नक्त” बताते है 
जिस समय एक मुहूर्त ( दो घडी ) दिन अवशेष रह जाता 
है। मैं नक्षत्र दर्शन के समय को “नक्त” नही मानता हूँ। 
और भी कहा है कि-- 


अंधोदपटलच्छन्ने नाअ्नन्ति रविमण्डले। 
अस्तंगते तु भुंजाना अहो भानो' सुसेवका: ॥ 


मृते स्वजनसमात्रेडपि सुतक जायते फिल । 
अस्तंगते दिवानाये भोजन क्रियते कथमस्‌ ॥ 


अर्थ--यह कैसा आश्चर्य है कि सूर्य भक्त जब सूर्य मेघो 
से ढक जाता है तब तो वें भोजन का त्याग कर देते है। 
परन्तु वही सूर्य जब अस्त दशा को प्राप्त होता हैँ तब वे 
भोजन करते है । स्वजन मात्र के मर जाने पर भी जब 
लोग सूतक' पालते है यानी उस दशा मे अनाहारी रहते 
हैं तव दिवानाथ सूर्य के अस्त होने के वाद तो भोजन किया 
ही कंसे जा सकता हैं ? तथा कहा हैं कि-- 


. नेवाहति ने चर स्‍्नान॑ न भ्राद्व देवताचंनम्‌ । 
दान वा विहितं रात्नों भोजन तु विशेषतः ॥ 


अर्थ--आहुति, स्तान, श्राद्ध, देवपुजन, दान और खास 
करके भोजन रात्रि मे' नही करना चाहिए। 


कूर्मपुराण मे' भी लिखा है कि-- 
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न दृहपेत्‌ सर्वभृतानि निद्द न्यो निर्भयों भवेत्‌। 
न नकत॑ चेव भक्षीयाद्‌ रात्रो ध्यानपरों भवेत्‌ ॥ 
- २७ वां अध्याय ६४४ वां पृष्ठ 

अर्थ--मनुष्य सब प्राणियो पर द्रोह रहित रहें । निद्द्द्व 
और निर्भय रहे तथा रात को भोजन न करे और ध्यान मे 
तत्पर रहे । और भो ६५३ वे पृष्ठ पर लिखा है कि-- 

“आदित्ये दर्शयित्वान्नं भुंजीत प्राडमुखे नर. ।” 

भावार्थ--सूर्य हो उस समय तक दिन में ग्रुरु या बडे 
को दिखाकर पूर्व दिशा मे मुख करके भोजन करना चाहिये । 

इस विषय, मे आयुर्वेद का मुद्रा लेख भो यही है कि-- 

हन्ताभिषद्मसंकोच३चंडरो चिरपायत,.। 

अतो नक्त न भोक्तव्यं सुक्षमजीवादनादपि ॥ 


भावार्थ--सूर्य छिप जाने के बाद हृदय कमल और 
नाभिकमल दोनो सकुचित हो जाते है और सक्ष्म जीवो का 
भी भोजन के साथ भक्षण हो जाता है इसलिये रात मे 
भोजन न करना चाहिये। 


रात्रि भोजन का त्याग करना कुछ भी कठिन नही 
है । जो महानुभाव यह जानते हैं कि--- जीवन के लिए भोजन 
है भोजन के लिए जीवन नही” वे रात्रि भोजन को नहिं करते 


है। 
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पंचकल्याणक तिथियाँ और नक्षत्र 


ज् 

तीर्थंकरों की पच कल्याणक तिथियाँ लम्बे अरसे से 
गडबड से चली आ रही है। इन तिथियो की उपलब्धि के खास 
स्थान पूजा पाठ के ग्रन्थ है। किन्तु सस्क्षत मे लिखी चौवीस 
तीर्थकरो की पूजायें तो प्रचलित है नही, हिन्दी पद्मो मे रची 
भाषा पूजाओ का ही इस समय अधिक प्रचार है । इन भाषा- 
पूजाओ में उल्लिखित कई पच कल्याणक तिथिये आपस में 
एक दूसरे से मिलती नही है। यह तो निश्चित है कि भाषा 
पूजाओ में दी हुई तिथियो के आधार कोई प्राचीन सस्क्ृत 
प्राकृत के ग्रन्थ रहे है । इसलिए हम भी प्रक्तविपय मे भाषा- 
पूजाओ को एक तरफ रखकर इस सम्बन्ध के अन्य प्राचीन 
सस्क्ृत प्राकृत के ग्रन्थो पर विचार करना उचित समझते हैं । 

हमारी जानकारी में इन तिथियो के प्राचीन उल्लेख 
त्रिलोक प्रज्ञप्ति, हरिवश पुराण और उत्तर पुराण इन तीन 
ग्रन्थो मे मिलते हैं। किन्तु तीनो ही ग्रन्थों की कई तिथिये भी 
आपस मे मिलती नही हैं । इनमे से त्रिलोक प्रज्ञप्ति और हरि- 
वश पुराण मे सिर्फ चार हीकल्याणको की तिथियाँ दी है, गर्भ- 
कल्याणक की तिथियो का कोई उल्लेख ही नही हैँ । न जाने 
इसका क्या कारण है ? पर हरिवश पुराण मे ऐसा भी है 
कि--उसके ६० वे पर्व मे' जहाँ कि तीर्थंकरों के अनेक ज्ञातव्य 
विषयो का विवरण दिया है वहाँ तो गर्भ कल्याणक की 
तिथियो का कतई कथन नही है । किन्तु इसी ग्रथ में जहाँ 
ऋषभदेव, मुनिसुत्रत, नेमिनाथ और महावीर इन चार तीर्य॑- 
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करो का चरित्र लिखा है वहा इनको गर्भ की तिथियें भी 
लिख दी है। इससे ऐसा जान पडता है कि ६० वे पर्व का 
यह कथन जिनसेन ने शायद किसी अन्य ग्रथ से अर्थ रूप से 
ज्यों का त्यों उद्धृत किया हैँ । इसलिए उसमे गर्भकल्याणक 
की तिथिये न होने से इसमे भी नही है। इस सम्भ्षावना की 
पुष्टि इससे भी होती है कि इस ही हरिवश पुराण पर्व १६ 
है भगवान्‌ मुनिसुत्रत की कल्याणक तिथियो से नही मिलती 
। यथा-- 


पर्व ६० मे-- ह 
दीक्षातिवि-वैशाखसुद ६ (श्लोक-२२६) 
ज्ञानतिथि-फागुणबुद ६ (एलोक-२५७) 
मोक्षतिथि-फाग्रुणबुद १२ (श्लोक-२६७) 
जन्मतिथि-आसोजसुद १२ (इलोक-१७८) * 

पर्व १६ में-- 
काती सुद ७ (श्लोक-१२) 
मगसर सुद ५ (श्लोक-६४) 
माघ सुद १३ (श्लोक-७६) 
माघ बुद १२ (श्लोक-१२) 

इस प्रकार एक ही ग्रथकार के एक ही ग्रंथ में मुनि-_ 
सुब्रत के कल्याणको की भिन्न-भिन्न तिथियों का कथन होना 
विद्वानों के सोचने की चीज हैं । 

हरिवश पुराण के ६० वे पर्व में जिस प्रकार तीर्थंकरो 


के अनेक ज्ञातव्य विषयो का विवरण दिया है। उसी प्रकार 
पदूमपुरांण पर्व २२ मे भी दिया हैं। किन्तु पदुमपुराण में 
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वहाँ किसी भी तीर्थकर की कल्याणक तिथियो का कोई 
उल्लेख नही है । सिर्फ नक्षत्र दिये है। 


अब हमको यह देखना है कि--कल्याणको की जो 
तिथिये उक्त तीनो ग्रन्थों मे भिन्न-भिन्न रूप से पायी जाती 
हैं उनमे से कौन तिथि प्रमाण यात्री सही मानी जावे और 
कौन नहीं। इसके लिए और नहीं तो भी यह तो अवश्य 
विचारणीय है कि उस तिथि के साथ जो नक्षत्र जिखा है वह 
उस तिथि से मेल खाता है या नही । अगर मेत' नही खाता 
है तो अवश्य ही या तो वह तिथि गलत है या वह नक्षत्र गलत 
है । इसमे कोई सन्देह नही । क्योकि ज्योतिष शास्त्र का यह 
नियम है| कि हर मास की पूर्णिमा या उसके अगले पिछले 
दिन मे उस मास का नाम वाला नक्षत्र जरूर आता है। 
जैसे चैत्र मास की पूृणिमा या उसके अगले पिछले दिन मे 
चित्रा नक्षत्र आवेगा । वेशाख की पूर्णिमा को विशाखा नक्षत्र 
आवेगा। ज्येष्ठा की पूर्णिमा को ज्येष्ठा नक्षत्र आवेगा । 
इत्यादि वास्तव में मासो के नाम ही मासात में आने वाले 
तक्षतों के कारण पडे हैँ । जिस पूर्णिमा को जो नक्षत्र हैं 
उसके आगे के नक्षत्र जिस क्रम से उनके नाम है । 
२७ नक्षत्रों के क्रमशः नाम इस प्रकार हैं -- 


१ अश्विनी २ भरणी ३ कृत्तिका ४ रोहिणी ५ मृग 
शिरा ६ आर्द्रा ७ पुतर्वसु ८ पुष्य ५ आश्लेपा १० मघा 
११ पूर्वा फाल्युणी १२ उत्तरा फाल्गुणी १३ हस्त १४ चित्रा 
१५ स्वाति १६ विशाखा १७ अनुराधा १८ ज्येष्ठा १६ मूल 
२० पूर्वाषाद् २१ उत्तरापाढ २२ श्रवण २३ धनिष्ठा 
२४ शततारक[ २५ पूर्वा भाद्रपद २६ उत्तरा भाद्रवद 
२७ रेवती ॥ 
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उसी क्रम से अगली प्रत्येक तिथि मे प्राय प्रत्येक 
नक्षत्र नम्बर वार आता जावेगा । जैसे चैत्र सुद १५ को चित्रा 
नक्षत्र है तो वेैशाख बुद १० को या उसके अगले पिछले दिन 
में चित्रा के वाद का १० वाँ नक्षच शतभिषा आवेगा | इस 
हिसाव से सदा ही तिथियो के साथ किन्‍्ही निश्चित नक्षत्रो 
का सम्बन्ध पाया जा सकेगा। हाँ कभी-कभी एक या दो 
नक्षत्रों का आगा पीछा भी हो सकता है । इसके लिए कोई सा 
भी नया पुराणा किसी भी वर्ष का पचाय उठाकर देख लीजिये। 
इस गणना के अनुसार हम जान सकते है कि अमुक मास की 
अमुक तिथि को अमुक-अमुक नक्षत्र ही हो सकते हैं। दूसरे 
नहीं । जबकि हमारे यहाँ कल्याणको की हर तिथि के साथ 
नक्षत्र भी दिया गया है तो इस कसौटी को लेकर हम क्यो 
न जाँच करले कि किस ग्रन्थ की तिथियाँ उनके साथ मे लिखे 
नक्षत्रो से मिलती है और किसकी नही ? उक्त ग्रन्थों में सबसे 
प्राचीन बतिलोक प्रज्ञप्ति ग्रथ माना जाता है। अत पहिले 
इसी की जाँच करते है। इस ग्रन्थ में चार कल्पाणको की 
तिथियाँ और उनके साथ नक्षत्र दिये गये हैं। गर्भ कल्याणक 
के तिथि नक्षत्र नही लिखे हैं। इस ग्रथ मे लिखी तिथियों के 
साथ जब हम इसमे लिखे नक्षत्रों का मिलान करते है तो 
अनेक जगह तिथियों के साथ नक्षत्र नही मिलते है। नमूने के 
तौर पर नीचे री तालिका देखिये--(अधिकार ४) 
जन्म कल्याणक-- ह 

सम्भवनाथ-मगसर सुद १४ ज्येष्ठा। सुमतिनाथ श्रावण 
सुद ११ मघा । 
दोक्षा कल्याणक-- 

धर्मनाथ-भादवासुद १३ पुष्य । पुष्पदन्त-पोस सुद ११ 
अनुराधा । 
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ज्ञान कल्याणक-- 


सुमतिनाथ-पोस सुद १५ हस्त । विमलनाथ पोस सुद 
१० उत्तराषाढ । 


मोक्ष कल्याणक--- 


विमलनाथ-असाढ सुद ८ पूर्वभाद्रपषद । मल्लिनाथ 
फागण बुद ५ भरणी । 


त्रिलोक प्रज्ञप्ति से इनके अलावा और भी तिथि नक्षत्र 
अनमेल है । जिन्हे लेख विस्तार के भय से यहाँ हम लिखना 
नही चाहते । उक्त तिथियों के साथ उक्त नक्षत्रो की सगति 
किसी भी तरह नही बैठ सकती हैं । अत त्रिलोक प्रज्मप्ति 
की ये तिथियाँ और नक्षत्र १रस्पर अवश्य ही गलत है इसमे 
कोई सन्देह नही है। त्रिलोक' प्रञजप्ति की तिथियों के गलत 
होने में एक-दूसरा हेतु भी है। वह यह हैं कि त्रिलोक 
प्रज्नप्ति मे श्री मल्लिनाथ स्वामी का दीक्षा लिये बाद 
छद्मस्थ काल' ६ दिन का वताया है। अर्थात्‌ दीक्षा लिये 
वाद ६ दिन मे उनको केवल ज्ञान हुआ है। किन्तु इसी 
त्रिलोक प्रज्ञप्ति मे मल्लिनाथ की दीक्षा तिथि मगसर सुद ११ 
की और केवल ज्ञान तिथि फागण बुद वारस की लिखी है । 
दोनो मे अन्तर ढाई मास का पडता हैं जबकि अन्तर पडना 
चाहिए ६८ दिन का ही। इसी तरह उनमे लिखा अन्य भी 
कुछ तीर्थंकरो का यह छद्॒मस्थकाल उनकी तिथियो के साथ 
मेल्र नही खाता है। त्विलोक प्रज्ञप्ति जैसे प्राचीन ग्रथ का 
है प्रकार का पूर्वापर विरोध कथन अवश्य ही चिन्तनोय 

। | 
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इसी तरह हरिवश पुराण में उल्लिखित तिधि नक्षत्र 
भी कटद्दी-कही अनमेल रहते हैं। जिनका विवरण लेखव॒द्धि 
के भय से यहाँ छोडा जाता है। हरिवंश पुराण में जन्म और 
मोक्ष इन दो कल्याणको के ही नक्षत्र दिये हैँ। शेष कल्या- 
णको के नक्षत्र शायद इसलिये नहो दिये कि उनके नक्षत्र भी 
वे ही है जो जन्म के हैं। कल्याणको के नक्षत्रों का अनायास 
ही कुछ ऐसा योग बन गया है कि प्राय प्रत्येक तीर्थकर के 
पाचो कल्याणक एक ही नक्षत्र मे हो गये है। जेसे ऋषभदेव 
के सभी कल्याणक उत्तरापाढ में हुए है। अजितनाथ के सभी 
रोहिणी भे हुए है इत्यादि। कही कुछ मामूली फके॑ भी हैं 
जिसका विवरण लेख के अन्त में दिये नक्शे से ज्ञात कर 
सकते है । 
जब हम आचार्य गुणभद्कृत उत्तर पुराण में लिखे ,४# 
तिथि नक्षत्रो मे मेल की जाच करते हैं तो उन्हे हम एक दम 
'सहीप।ते है। यहाँ तिथियो के साथ जो नक्षत्र दिये गये हैं वे 
ज्योतिप सिद्धात की गणना के अनुसार वरावर बंठते चले 
जाते है। कही कुछ भी अन्तर नही पडता है। ये मास पक्ष- 
तिथियाँ इतनी प्रामाणिक है कि प० आशाधर जी ने इन्ही 
को अपनाई है । आशाघर जी ने एक कल्याणमाला नामक 
पुस्तिका निर्माण की हैं जो सिर्फ ३५ श्लोक प्रमाण हैं। 
वह माणिक चन्द्र ग्रन्थमाला के “सिद्धांतसारादि सग्रह” के 
साथ छपी है । उसका अन्तिम पद्य यह है-- 


इतोमां वृषभादीनां प्रुष्यल्कल्याणसा लिकास्‌ । 

करोति कंठे भूषां यः सः स्थादाशाघरेड़ित ॥ 

इससे निश्चय ही यह प० आशोधर की कृति है । इसमे 
आशाधर ने पचकल्याणको की जो मास पक्ष-तिथियाँ दी है 
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वे सब उत्तरपुराण के अनुसार ही हैं। और खूबी यह की हैं 
कि वर्णन मास-पक्ष तिथियो के अनुक्रम से किया है जिससे 
लिपिकारो के द्वारा भी कोई गलती होने फी सम्भावना 
नही रहती है और न किसी शब्द के विभिन्न अर्थ करने की 
गुजायश ही । 

हाँ कही-कही कल्याणमाला और मुद्रित उत्तर पुराण 
की तिथियो में भी कुछ भिन्नता दृष्टिगोचर होती हैं। उस 
पर भी यहाँ विचार कर लेना समुचित हैं। दोनो की तिथि- 
भिन्नता निम्न प्रकार है-- 





मुद्रित उसरपुराण कल्याणमला 
में. सें-. 





चन्द्रप्रभ का मोक्ष. फागुण सुद ७ ज्येष्ठा फाग्रुण बुद ७ 
धमंनाथ का गर्भ वेशाख सुद १३ रेवती वेशाख बुद १३ 
अरनाथ का गर्भ फागुण बुद ३ रेवती. फागुण सुद ३ 
मल्लिनाथ का ज्ञान मगसर सुद ११ पोस बुद २ 
पार्ष्वनाथ का ज्ञान चेत बुद १9७ विशाखा चैत बुद ४ 


इसमे से जो तिथियें कल्याण माला की हैं वे सही हैं ।. 
क्योकि जो नक्षत्र ऊपर उत्तर पुराण मे दिये हैं उनकी सगत्ति 
कल्याण माला की तिथियी के साथ बेंठतो है, मुद्रित उत्तर 
पुराण की उक्त तिथियो के साथ नही । अत' उत्तेरं पुराण की 
उक्त तिथियों के प्रतिपादक श्लोक लिपिकारो के प्रमाद से 
अशुद्ध लिखने में आ गये हैं। ऐसा ज्ञात होता हैं। इसमें से 
शुक्ल कृष्ण पक्ष का अन्तर तो हो जाना आसान ही है । और : 
जो मल्लिनाथ के ज्ञानकल्याण की तिथि मे अन्तर,है वहाँ , 
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भी पोस बुद २ की मिति ही सही है क्योकि उत्तर पुराण में 
मल्लिनाथ का सयम अवस्था का दीक्षा दिन मगसर सुद ११ 
का लिखा है । अत दीक्षा से ६ दिन वाद पोस बुद २ को इन्हे 
केवल ज्ञान हुआ यह सिद्ध होता है देखो उत्तरपुराण पर्व 
६६ श्लोक ५१-५२ | इनका हिन्दी अनुवादकों ने सगति पूर्वक 
ठीक अर्थ नही देकर जन्म की तरह ही अर्थात्‌ मगसर सुदी 
११ भर्थ कर दिया है किन्तु दोनो श्लोक युग्म हैं उनका अर्थ 
यह होना चाहिए कि जन्म की तरह के ही दिनादि (मगसर 
सुदी ११) में छादमस्थ्य काल के ६ दिन वीतने पर अर्थात्‌ 
पोष बृदी २ को केवल ज्ञान हुआ । 

,. रहा पाण्वनाथ के ज्ञान कल्याण की तिथि में अन्तर 
सो यहाँ भी मुद्रित उत्तर पुराण के पर्व ७३ श्लोक १४४ में 
उल्लिखित चंत्त बुदी १४ की मिति वाला “चतुर्देश्या” पाठ 
अशुद्ध है इस तिथि के साथ विशाखा नक्षत्र का मेल बैठता 
नही है इस वास्ते पाठ भी “चतुर्थ्या च चाहिए। चैत बुदी 
४को विशाखा नक्षत्र की समाधि भी भल्री प्रकार बैठ जाती 
है। पाश्वेनाथ के सभी कल्याणक विशाखा नक्षत्र में हुए है 
अत इनके ज्ञान कल्याणक में भी जो विशाखा बताया है वह 
ठीक है। उसका मेल चौथ के साथ ही - बैठता है १४ के साथ 
नही अत चैत बुदी ४ ही ज्ञानकल्याणक की तिथि है। 


इस प्रकार कल्याण माला की तिथियो और उत्तर 
पुराण की तिथियो में जो मामूली फर्क था वह भी रफा 
होकर दोनो ग्रन्थों की सव ही तिधियाँ वरावर वरावर मिल 
जाती हैं। मुद्रित उत्तर पुराण में सम्भवनाथ की दीक्षा की 
तिथि और मुनि सुब्रत की जन्म तिथि का" उल्लेख नही है 
ऐसा हस्तलिखित प्रतियो मे उक्त तिथि सूचक . पाठ छूट जाने 
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से हुआ है। वर्ना गुणभद्र स्वामी ने जब सव की ही कल्या- 
णक तिथिये दी है तो वे इन दो तिथियो को न दें ऐसा कंसे 
हो सकता है । अथवा इसका कारण यह हो कि सभवनाथ का 
मृगशिर नक्षत्र तो निश्चित हैं ही और नियमत यह नक्षत्र 
मगसर सुदी १५ को आता ही हैं अत यह॒ तिथि बिना बताये 
स्वत ही सिद्ध हो जाती है इस ख्यान से ग्रन्थकार ने यह 
तिथि नही लिखी है। अब रही मुन्सुत्रत की जन्म तिथि 
की बात सो ३, ५, १८, २४ इन चार तीर्थकरो को छोड१३ र 
वाकी के तीर्थकरों की अपनी-अपनो तप की जो तिथि है 
वही जन्म को तिथि है इस तरह मुनिसृत्रत की जो तप की 
तिथि वेशाख बुदो १० दी है वही जन्म तिथि हो जाती है 
इसलिए उसे अलग से नही दिया है । 


इस प्रकार अशुद्ध पाठो की वजह से जो उत्तर पुराण 
की कुछ तिथियो में गडबड पडी हुई थी वे तो शुद्ध करली 
गईं किन्तु फिर भी एक चीज का हल होना वाकी रह गया 
कि उत्तर पुराण की कुछ एक तिथियों की सगति उनके साथ 
में लिखे नक्षत्रो से नही बेठती है। नीचे हम उसी पर विवेचन 
करते हैं -- 


(१) अरनाथ के सव कल्याणक रेवती नक्षत्र मे हुए 
है किन्तु ज्ञानपीठ से प्रकाशित उत्तरपुराण पर्व ६५ श्लोक २१- 
“मार्गशीर्ष सिते पक्षे पुष्ययोगे चतुदंशी,” अर्थात्‌ अरनाथ का 
जन्म मगसर सुदी १४ पुष्य नक्षत्र मे लिखा है यहा तिथि के 
साथ नक्षत्र का मेल बेठता नही है अत यह पाठ अशबद्ध है 
शुद्ध पाठ पुष्ययोगे' के स्थान मे पृषयोगे' होना- चाहिए तब 
उमका अर्थ रेवती नक्षत्र होता हैं क्योकि रेवती' का स्वामी 
देव 'पूपा' माना गया है। पुष्पदन्त कृत अपन्रश महापुराण 


२० ] [ # जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


भाग २ पृष्ठ ३२८ पर भी 'पूस जोड चउ दह मइ वासरि” पाठ 
दिया है और टिप्पणी में भी “पूस जोद्द का अर्थ “रेवती” 
नक्षत्र ही किया है। 


यहाँ यह वात ध्यान मे रखने की है कि उत्तर पुराण 
मे सभी तीर्थंकरों के जन्म कल्याण के नक्षत्र बताते हुए नक्षत्र 
का नाम न लिखकर उसके स्वामी देव का नाम ही लिखा 
गया है। 

(२) नमिनाथ के सवकल्याणक अधिवनी नक्षत्र में 
हुए हैं किन्तु मुद्रित उत्तर पुराण मे इनका जन्म पे ६६ 
इलोक ३० में 'आपाढे स्वाति योगे' अर्थात्‌ आपाढद वद १० 
स्वांति नक्षत्र मे लिखा है यहाँ भी तिथि के साथ नक्षत्र का मेल 
वनता नही है अत यह पाठ अशुद्ध हैं। शुद्ध पाठ आपाहे- 
5श्विनी योगे' होना चाहिए अर्थात्‌ स्वाति, की जगह 
अश्विनी होना चाहिए | आपाढ वद १० के साथ अश्विनी 
की सगति बैठ जाती है। यहाँ महू शा नही करनी चाहिए 
कि ग्रथका र ने जन्म नक्षत्रों में तो नक्षत्र के स्वामी देव के नाम 
दिये हैं फिर यहाँ अश्विनी नक्षत्र नाम कंसे दिया इसका 
उत्तर यह है कि अश्विनी नक्षत्र के स्वामी देव का नाम भी 
अश्विनी ही है । 


(३) विमलनाथ का मोक्ष पर्व ५८ श्लोक ५५ में 
“आषाइस्योत्तराषाढे” अर्थात्‌ अपाढ बुदी ८ उत्तराषाढ में 
लिखा है किन्तु शुद्ध पाठ “आपषाढस्थोत्तरा भाद्र होना 
चाहिए क्योकि आषाढ़ बुदो ८ को उत्तर भाद्रपद ही पडता 
और यही नक्षत्र विमलनाथ के अन्य सव कल्याणको मे 

है 
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(४) वासुपूज्य के सब कल्याणक शतभिषा नक्षत्र 
में हुए है किन्तु मुद्रित उत्तर पुराण में इनकी दीक्षा तिथि 
फागुण बुदी १४ ज्ञान तिथि माघसुदी २ और मोक्ष तिथि भादवा 
सुदी १५ की लिखी है और तीनो का नक्षत्र विशाखा लिखा 
है लेकिन इन तीनो तिथियों के साथ विशाखा की सगति 
किसी तरह बंठती नही है, 'शतभिषा' के साथ बेठती है यहाँ 
भी पाठ की अशुद्धि ही जान पडती हैं। तीनो पाठो मे 
विशाखा वाक्य अशुद्ध ही जान पडता है तीनो पाठो में 
विशाखा,वाक्‍्य अशुद्ध है उसके स्थान में शुद्ध वाक्य भिषका 
अथवा 'भिषाका' होना चाहिये। शतभिषा के आगे का! 
प्रत्यय लगाने से शत 'भिषका' या शत 'भिषाका' रूप बनता 
है--जिसका सक्षिप्त नाम भिषका या भिषाका होता है जैसे 
सत्यभामा का भामा, यह सक्षिप्त नाम होता है। ग्रथकार 
गुणभद्र ने भी यहाँ “शतभिषाका” इस वाक्य का सक्षिप्त 
नाम 'भिषाका” का प्रयोग किया है। प्रतिलिपि करने वालो 
ने भिषाका प्रयोग को अशुद्ध समझकर उसे विशाखा बना 
डाला है । इस तरह की गलतियाँ अन्य कई हल्तलिखित ग्रथो में 
भी देखने को मिलती है । और शुद्ध पाठ को अशुद्ध बना दिया 
जाता हैं। इसका एक' उदाहरण इस लेख में ऊपर भी बताया 
गया हैं कि “आपषाढे5श्विनी योगे” यह शुद्ध पाठ था जिसको 
“आपषाढे स्वातियोगे” ऐसा अशुद्ध बना दिया गया है। यह 
हम इस लेख मे ऊपर लिख चुके हैं कि प्राय प्रत्येक तीर्थंकर 
के अपने-अपनि/पाँचो, कल्याणक अधिकतर एक ही नक्षत्र में 
हुए हैं। इस अपेक्षा से भी वसुवृज्य के गर्भजन्म को तरह 

“शेष तीन कूल्याणक भी शतभिषा मे ही होने चाहिए।.. 
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एक ही नक्षत्र मे प्रत्येक तीर्थंकर के प्राय पाचकल्या- 
णक होने के सम्बन्ध मे इतना और समझ लेना चाहिए 
कि उत्तर पुराण मे' कही-कही उस नक्षत्र के स्थान में उसके 
पास वाले नक्षत्र का नाम दिया है। जैसे श्रेयासनाथ 
के चार कल्याणक श्रवण नक्षत्र में और मोक्ष उनका 
धनिष्ठा में लिखा है। पार्श्नाथ के चार कल्याणक 
विशाखा में और जन्म उनका अनिलयोग में लिखा है। 
अनिल कहिये पवनदेव यह स्वाति नक्षत्र का स्वामी माना 
जाता है। अत यहाँ अनिल का अर्थ स्वाति नक्षत्र होता है। 
चन्द्रत्रभ के तीन कल्याणक अनुराधा मे' और जन्म उनका 
शक्रयोग मे लिखा है। शक्र का अर्थ इन्द्र यह ज्येष्ठा नक्षत्र का 
स्वामी देव माना जाता है। अत यहाँ शक्त का अर्थ ज्येष्ठा 
नक्षत्र होता हैं! मोक्ष भी इनका ज्येष्ठ मे ही लिखा है। 
पुष्पदन्त के चार कल्याणक मूल नक्षत्र में और जन्म इनका 
जैत्र योग मे लिखा है। जेत्र का अर्य इन्द्र यह ज्येष्ठा का 
स्वामी माना जाता है । अत यहां जेत्र का अर्य॑ ज्येष्ठा नक्षत्र 
होता है इत्यादि । इस प्रकार कल्याणको के एक समान 
नक्षत्रो के साथ उनके समीप का नक्षत्र का नाम कही किसी 
कल्याणको में दिये जाने का तात्पयं यही समझना चाहिए कि 
उस तिथि को वे दोनो ही नक्षत्र क्रम से भुगत रहे थे। आप 
पचांग उठाकर देखिए तो आपको बहुत वार एक ही तिथि में 
ऋमवार दो नक्षत्रो के अश भुगतते नजर आयेगे। बल्कि कभी- 
कभी तो एक ही तिथि मे दो नक्षत्रों के अश और पुरा एक 
नक्षत्र इस तरह तीन नक्षत्र भुगतते मिलेगे। इसलिये समीप 
के मैक्षेत्र का नाम होने से उसे भी एक तरह से अन्य सेमान 
नक्षत्र के अन्त्गंत ही गिनना चाहिए और एक ही नक्षत्र मे 
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पॉचो कल्याणक होने मे' इसे अपवाद कथन नहीं समझना 
चाहिए । । 


इस प्रकार उत्तरपुराण की सब तिथियो और उनके 
साथ लिखे हुए नक्षत्रो की सगति भी अच्छी तरह से बेठ 
जाती है। यहाँ मैं यह भी सूचित किये देता हूँ कि कवि पुष्प- 
दन्‍त कृत अपभ्रश महापुराण में भी कल्याणको के तिथि 
नक्षत्र उत्तर पुराण के अनुसार ही लिखे है। प० आशाधर जी 
के सामने त्रिलोक प्रज्ञप्ति और हरिवश पुराण के मौजूद 
होते हुए भी उन्होने स्वरचित कल्याणमाला में इन दोनो 
ग्रन्थो की तिथियो की उपेक्षा करके एक उत्तरपुराण की 
कल्याणक तिथियो को स्थान दिया है । इससे उत्तरपुराण की _ 
तिथियो की प्रामाणिकता पर गहरा प्रकाश पडता है । 


इस सारे ऊहापोह का फलितार्थ यही हैं कि--उत्तर 
पुराण की शुद्ध तिथियाँ वे ही हैं जो प० आशाघर जी ने 
कल्लाणमाला मे लिखी हैं । और कवि पुष्पदन्तकृत महापुराण 
में जो तिथि नक्षत्र लिखे हैं वे भी सब उत्तरपुराण के अनुसार 
लिखे हैं। यहाँ लिखी तिथियाँ भी कल्याणमाला से मिलती 
हैं। ये पुष्पदन्त गुणभद्वाचायं से करीव १७५ वर्ष बाद ही हुए 
हैं । इस तरह उत्तरपुराण, अपभ्र श महापुराण और कल्याण- 
माला इन त्तीनो की तिथियें एक समान मिल जाने से तथा 
नक्षत्रों की सग्ति उनके स।थ लिखी तिथियो के साथ बेठ 
जाने से तिथि विषयक गडवंड जो लम्बे अरसे से हमारे य॒हों 
चली आ रही थी वह अब समाप्त हो गई है। अतः अब 
हमको हमारी पूँजा पाठ की पुस्तकों को तिथियो को इस्नी 
माफिक शुद्ध करके काम में लेनी चाहिए । 
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इसके अलावा मूल ग्रन्थ में शुद्ध पाठ होने पर भी 
अनुवादकों ने कही-कही गलत मास-तिथि नक्षत्र लिख दिये हैं 
बत. सहुलियत के लिये पचकल्याणक तिथियो का शुद्ध नकशा 
भी हम साथ मे दिये देते हैं। इस विषय में एक विशेष ज्ञातव्य 
बात यह हैं कि--महापुराण कार दक्षिणी होते हुए भी उन्होंने 
पंचकल्याणक तिथियाँ दक्षिणी पद्धति से नहीं देकर सभी 
उत्तरी पद्धति से ही दी है क्योंकि सभो तीर्थंकरो के पाँचो 
कल्याणक उत्तर प्रान्त में हो हुए हैं । 
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नन्‍दीश्वर भक्ति का १८ वाँ पद्य 


( एक विलुप्त प्राचीन प्रथा ) 
ज् 
निष्ठापित जिनपुजा श्चूर्ण स्नपनेन हृष्ट विकृत विशेषा । 
सुरपतयो नंदीइवर जिन भवनानि प्रदक्षिणीकृत्य पुनः ॥ १८४ 


इस पतद्य का “चूर्णस्तपनेन” वाक्य गम्भीर अध्ययन 
का विषय हैं। इस श्लोक का सही शब्दार्थ निम्न प्रकार 

“जिन्होने जिन पूजा को समाप्त किया है और चूर्ण 
स्‍्तान से जिनमे विकार-विशेष देखा जाता है ऐसे इन्द्र 
ननन्‍्दीश्वर द्वीप के जिन मन्दिरो की प्रदक्षिणा करके फिर **” 

'इसकी सस्क्ृत टीका मे प्रभाचन्द्र ने “चूर्णस्तपनेन 
हृष्ट विकृत विशेषा ।” वाक्यो की व्याख्या ऐसी की है-- 
(देखो-- “क्रिया कलाप” पृष्ठ २४०) । | 

“चूर्ण सुगन्धि द्रव्याणा पिष्ठ तेन स्नपने अभिपवस्तेन 
हृष्टो विक्तों विकारवास्‌ विशेषों ये येषु वा” इसमे सुगन्धित, 
दुव्यो के पिसे हुए आठे को चूर्ण बताते हुए लिखा है कि-- 
उस चूर्ण के स्नान से जिन इन्द्रो मे विकार-विशेष दिखाई 
दे रहा था। 

इसके विपरीत प० लालाराम जी ने इस पद्य का अर्थ 
इस प्रकार किया हैं--सुगन्धित चूर्ण से अभिषेक करके 
जिन्होंने; महाभिषेक और जिनपुजा,पपूर्ण करली हैं और 
इसीलिये। जिनको महा आनन्द आ रहा है उस आनन्द से 
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जिनकी आकृति कुछ विक्वेत हो रही है ऐसे इन्द्र तन्‍्दीश्वर 
द्वीप के उन चेत्यालयो की प्रदक्षिणा देते हैं” ॥॥ १६ ॥। 


यहाँ लालाराम जी ने पूजा समाप्ति के अवसर पर 
इन्द्रो द्वारा जिन प्रतिमाओ् का सुगन्धित चूर्ण से अभिषेक 
किया जाना अर्थ किया है. यह अर्थ किसी तरह उचित नही 
है क्योकि--एक तो जिन-प्रतिमाओ का चूर्णाभिषेक कही 
नही वताया है। दूसरा, चूर्णाभिषेक के साथ जिन पूजा की 
समाप्ति यानि-जिनपूजा के अनन्तर प्रतिमा का चूर्णाभिषेक' 
भी कही किसी शास्त्र में नही बताया है और न ऐसा कही 
प्रचलित ही है अत “चूर्ण स्‍्नपन' शब्द का सम्बन्ध प्रतिमा के 
साथ न होकर इन्द्रो-देवों के साथ हैं और उन्हीं मे विकार 
विशेष लक्षित किया गया है कोई प्रतिमा मे माने ऐसा नही । 
चेत्य भक्ति में भी, वताया है कि--“विग्रता-युधर॒ विक्रिया 
विभूषा प्रकृतिस्था कतिना जिनेश्वराणाम्‌” ॥ १३॥ जिन 
प्रतिमा आयूध और अलंकारादि से रहित सदा स्वाभाविक 
रूप से युक्त होती हैं। इसके सिवा लालाराम जी साहब ने 
जो आनन्द' विषयक उल्लेख किये है उनके वाची भी कोई 
शब्द मूल श्लोक में नहीं है अत. उनका यह कथन भी 
निराधार है । 

इस विषय को ठीक तौर से समझने के लिए आचार्य॑ 
जिनसेन का निम्नाकित कथन देखिये जो उन्होने जिन-जन्मा- 
भिषेक के पूर्ण होने के अवसर का आदि पुराण' में किया 
के गंधांम्बु स्नपनस्थांते जय कोलाहूले: समस््‌ । 

व्यात्युक्षीम मराश्चक्रः सच्चूर्ण गंधवारिभिं: ॥॥ 

हा ५ है ॥ १४६४ ॥ पर्व १३ 


नदोग्वर मुक्ति का श्क-वाँ-पद्य |. [ २७, 


अर्थे--मेझू पर सुगन्धित जल' से. भगवाव्‌ का अभिषेक 
किये बाद-देवो ने जय जय शब्द के कोलाहल के साथ उत्तम 
चूर्ण और सुगन्धित जल को आपस में एक दूसरो पर डाला । 


इसी विषय को जटासिंह नन्दि कृत वरागचरित मे भीः_ 
स्पष्टता से बताया गया हैँ निम्नाकित शलोक॑ देखिये-- 


तत प्रहृष्टो वर घूर्णवासें, सदृगधिसिश्र. सलिले सलोलस ॥ 
लाक्षारस रंजनरेणुसिश्व, चिक्षेप गात्रेषु परस्परस्य ॥ 
॥ १०१॥ सर्ग २३ 

अर्थ--पूजा किये वाद हित हुए राजा ने लीला पूर्वक 

उत्तम सुगन्धित चू् और उत्तम गध मिश्रित जल को तथा 
लालरग गुलाल को परस्पर मे एक-दूसरो के शरीर पर डाला । 


ऊपर के इन दो उद्धरणों से स्पष्ट प्रतिभासित होता 
है कि--महाभिषेक पूजा समारोह की पूर्णता के अवसर पर 
इन्द्रादि देव आनन्द विभोर होकर आपस मे सुगन्धित चूर्ण और 
रग-रगीला सुगन्धित जल एक दूसरे के शरीर पर डालते थे 
और इसी का अनुसरण प्राचीन काल मे मनुष्य श्रावकः भी 
करते थे जेसा कि ऊपर वराग चरित्र में बताया है। यह प्रथा- 
उवेतावरो के यहाँ तो अव ,भी प्रचलित हैं;-उनके यहाँ पयू षण' 
पर्व से एकम के रोज भगवान शा नम कल्याणक मनाते हुए 
अभिषेक पूजा करके फिर सवृुर्दाई परस्पर एक, दूसरे के 
कृपडो पर केशरिया रग का हाथ का छापा लगाते है । आज 
दिगम्वर सम्प्रदाय में इस प्रकार की परम्परा का लोप हो 
गया है किन्तु ऊपर लिखे नन्दीश्वर भक्ति पाठे “के १८ वें पत्य 
का यही आशय है। उस पदय मे इन्द्रो का ऐँके विशेषण “हष्ट 
विक्वत विशेषा / लिखा है उससे तो,थँह प्राते-और- भी स्पष्ट 
हो जाती है कि--इन्द्रो के परस्पर मे सुगन्धित चूर्ण या सुग- 
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धित जल॑ डालने से ही उनको वेषभूषादि का रूप पलटा हुआ 
नजर आने लगा था। भरत. उक्त पद्म का जो प० लालाराम 
जी ने “सुगन्धित चूर्ण से प्रतिमा का अभिषेक किया जाना” 
अर्थ किया है वह ठीक नही है । 
जैसे इन पण्डितो ने आदि पुराण के “गोदोहै 

प्लाविता धात्री” वाक्य का दुर्धाभिषेक गलत अर्थ करके 
लोगो को भ्रम में डाल रखा था जिसका स्पष्टीकरण हमने 
“जैन निवन्ध रत्नावली” ग्रन्थ मे किया है, उसी तरह की 
भूल ये लोग ननन्‍्दीश्वर भक्ति पाठ के उक्त श्लोक के अर्थ 
करने मे भी कर रहे है । 


उक्त पद्य की सस्कृत टीका मे प्रभाचन्द्र ने भी प्रतिमा 
को ज्ूर्ण-स्तपन करना नहीं बताया है किन्तु चूर्णस्नपन से 
इन्द्रो में विकार विशेष होना लिखा है, इससे प्रभाचन्द्र के 
विवेचन का भी वही आशय प्रगट होता हैं जैसा कि आदि- 
पुराण और 'वराग्रचरित्र मे खुलासा लिखा गया है। भर्थात्‌ 
इन्द्रो ने प्रतिमा का अभिषेक चूर्ण से नही किया किन्तु चूर्ण 
को आपसे मे एक ने दुसरो पर डाला ऐसा यूल' ग्रन्थकार और 
टीकाकार दोनो का अभिप्राय साफ प्रगट होता है। यही बात 
सकलकीरति कृत आदिपुराण (लघु) मे! इस प्रकार लिखी है-- 
' व्यातुक्षीं निर्मेलां चक्र. जय कोलाहलेः ससम्‌ । 
' ' पूरित कलशेः भकतया सचूर्णेगंधवारिभि ॥२०४॥ 


पा््वपुराण मे भी इस प्रकार लिखा है “८ 
गंधाम्बुस्तपनस्थांते जयनंदादि सत्स्वरे:। 
व्यातुक्षी समराश्चक्र,. सचूर्ण्गंधवारिभिः ॥ १४३ 
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है. 


है की नल 


अलब्धपर्याप्तक और निगोद 


ससारी जीव पर्याप्तक, निवृत्य पर्याप्तक और अलब्ध- 
पर्याप्तक ऐसे तीन प्रकार के होते हैं। अलब्धपर्या'तक का 
पर्याय नाम लब्ध्यपर्याप्तक भी होता है?। जिस भव में जितनी 
पर्याप्तिये होती है उतनी को जो पूर्ण कर लेते है वे जीव 
पर्याप्तक कहलाते हैं। अगर उनके कम से कम शरीर पर्याप्ति 
भी पूर्ण हो जाये तब भी वे पर्याप्तक कहला सकते है। और 
जो पर्याप्तियो को पूर्ण करने मे लगे हुए हैं किन्तु अभी शरीर 
पर्याप्ति को भी पूरी नही की हैं आगे पूरी करने वाले है वे 
जीव निवृत्यपर्याप्कक कहलाते हैं। तथा जो जीव एक उच्छ- 
वास के १८ वें भाग प्रमाण आयु को लेकर किसी पर्याय में 
जन्म लेते है और वहाँ की पर्याप्तियो का सिर्फ प्रारम्भ हो 
करते हैं। अस्यल्प आयु होने के कारण किसी एक भी पर्याष्ति 
को पूर्ण न करके मर जाते हैं वे जीव अलब्धपर्याप्तक कहलाते 
हैं। ऐसे जीवो के भव क्ष्द्रभव कहलाते है। वे जीव १ 
उच्छवास में १८ वार जन्मते है और १५ वार मरते हैं। इस 
प्रकार के क्ष्‌द्रभवों के धारी अनब्धपर्याप्तक जीव ही होते 
हैं अन्य नही । सभी सम्धृत्त जन्म वाले जीव पर्याप्तक, 
निवृत्यपर्याप्तक और अलब्धपर्याप्तक होते हैं। शेष गर्भ और 
उपवाद जन्म वाले जीव पर्याप्तक-निवृत्यपर्याप्तक ही होते है, 


१ शास्त्रो में सिर्फ 'अपर्याप्तक' शब्द से भी इसका उल्लेख किया 
है। हि 
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अलब्ध पर्याप्तक नही होते । विशेष यह हैं कि--सिर्फ सम्मृ- 
च्छिम भनुष्य अलब्ध पर्याप्तक ही होते है। वे पर्याप्तक- 
निवृत्यपर्याप्तक नही होते हैं। सभी एकेन्द्रिय-विकलेन्द्रिय 
जावो का एकमात्र सम्मुच्छंन जन्म ही होता है। सज्ञीअसज्ञी 
पचेन्द्रिय नरतियंञच सम्मूचछन जन्म वाले भी होते है और 
गर्भज भी होते है। भोगभूमि में सम्मृच्छेन च्स जीव नहीं 
होते हैं। अत वहाँ अलब्धपर्या प्तक त्रस जीव भी नही होते 
है | दिगम्बर मत में सम्मूच्छिम मनुष्यों को भी सज्ञी माना 
है। परन्तु ण्वेताम्बर मतमें उन्हे असज्नी माना है और 
उनकी उत्पत्ति, भोगभूमि मे भी लिखी है। जो जीव खलब्ध 
पर्या ग्तक होते है उनकी जघन्य और ,उत्कृष्ट आयू एक उच्छ- 
वास के १८वें भाग, मात्र होती है | अर्थात्‌ न इससे कम 
टोती और न इससे-अधिक होती है । 
दिगम्बर मत में मनुष्यों के €& भेद इस प्रकार बताये 
हैं 
! आये खण्ड, म्लेच्छ खण्ड, भोगभूमि और कुभोगभूमि 
(अंन्वरद्वीप ) इनें ४ क्षेत्रों की अपेक्षा गर्भज मनुष्यों के ४ 
भेद होते हैं। ये चारो ही पर्याप्त-निवृ त्य पर्याप्त होने से ८ 
भेद होते हैं। सम्मूव्छेन मनुष्य अआर्यिखण्ड मे ही होते हैं और 
वे नियम से अलब्धपर्याप्तक ही होते हैं। अत उसका एंक 
ही भेद हुआ। इस १ को उक्त ८ में मिलाने से कुल ८ भेद 
मनुष्यो के होते हैं । ' 

3” अलंब्ध पर्याप्तक जीव एंकेन्द्रिय कों आदि लेकर पाँचों 
ही इन्द्रियों के धारी होते है। एकेन्द्रियो मे पृथ्वीकायिक 
आदि'अलेब्धपर्याप्त-स्थावर “जीव अंप॑नी:अपनी' स्थावरकाय' 
में पैदा होते हैं। इसी तरह विकलत्रय अलब्धपर्यास्तकों के 
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उत्पत्ति स्थान भी पर्याप्त विक्लत्रयो की तरह हो समझने 
चाहिये। तथा सम्मूच्छिम पर्याप्त तियंड्चो के भी जो-जो 
उत्पत्ति स्थान होते है, उन्ही में सम्मूछिम अलब्धपर्याप्तक 
पचेन्द्रिय तियेज्चों की उत्पत्ति समझ लेनी चाहिये । क्योकि 
ये अलब्ध पर्याप्तक जोव गर्भज तो होते नही, ये तो सब 
सम्मृछिम होते है। अत जैसे अन्य पर्याप्त सम्मूच्छिप -अस 
जीव इध्तर-उधर के पुदंगल परमाणुओ को अपनी कायें 
वनाकर उनमे उत्पन्न हो जाते है । उसो तरह ये अलब्ध- 
पर्याप्तक तरस जीव भी उत्पन्न हो जाते है। किन्तु अलब्ध- 
पर्याप्तक मनुष्यों की उत्पत्ति स्थान के विषय में स्पष्ट आगम 
निर्देश इस प्रकार है। --“कर्म भूमि मे चक्रवरति-वनरभद्व- 
नारायण की सेनाओ में जहाँ मल मूत्रो का क्षेपण ।ता हैं 
उन स्थानों मे, तथा वीयं, नाक का मल, कान का मल, दन्‍्त- 
मल, कफ इत्यादि अपवित्र पदार्थों में सम्मूच्छिम मनुष्य 
उत्पन्न होते हैं। वे अलब्धपर्याप्तक होते हैं ओर उनका शरीर 
अगुल के असख्यातवे भाग प्रमाण होता है । 
+ “मूलाराधना पृष्ठ ८३८ 
गोस्मटसार जीवकाण्ड की गाथा €३ से लिखा है कि 
“सम्मूच्छिम मनुप्य लपुसक लिगी होते हैं। इसी प्रमग मे इस 
गाथा की सस्क्रत टीका में लिखा है कि--“स्त्रियो की योनि, 
काख, स्तन मूल और स्तनों के अन्तराल'में तथा' चक्रवर्ती 
की पटराणो विना अन्य के मलमूत्रादि अशुचि स्थानों में 
सम्मूष्छिम मनुष्य उत्तन्न होते हैं । । 


श्री कुन्दकुन्दाचार्य सूत्र पाहुड मे लिखते हैं कि-- 
लिगम्मिय इत्यीणं थणंतरे णाहिकक्खदेसेसु । 
भणिओ सुहुमो काओ तासं कह होइ पव्वज्जा ॥ २४ ॥ 
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अर्थ--स्त्रियों की योति में, स्तनों के वीच में, नामि 
में और काख में सृध्म शरीर के घारक जीव ([सम्मूच्छिम- 
मनुष्य) कहे गये है । अल स्त्रियों की मह्ाव्नती दीक्षा कैसे हो 
सकती है। ( नही हो सकती है । ) 
इस विषय में कवि द्यानतराब जी का निम्न पद्च 
देखिये-- 
नारि जोनि थन नाभि काख में पाहये। 
नर नारिन के भलमुत्तर में गराइये ॥ 
मुरदे मे सम्मूच्छिम सनी जोयरा। 
अलबधपरयापत्ती दयाधरि हीयरा ॥ 
-- धिमंत्रिलास” 


लोकप्रकाश (एवेत्ताम्वर ग्रन्थ) के ७ वें सगे के श्लोक 
३ से ० मे लिखा है कि-- 

“मल, मूत्र, कफ, नासिकामल, वमन, पित्त, रक्त, 
राध, शुक्रमृतकलेवर, दम्पति के मैथुनकर्म मे गिरने वाला 
वीयं पुरनिद्ध मन ( खाल-चर्म, गदी दाली ) गर्भज मनुष्य 
सम्बन्धी सव अपवित्र स्थान, इतनी जगह सम्मूच्छिम मनुष्यों 





२ जैनागम शब्दसग्रह (अधंमागधी--ग्रुजराती कोश) मे पृष्ठ ३६८ 
पर इसी का पर्यायवाची “णगरनिद्धमण” (नगरनिध॑मन) को 
अर्थ इस प्रकार दिया है-- शहर का गनन्‍्दा पानी निकालने का 
मार्ग, खाल । यहाँ दोनो अर्थ उपयोगी हैं, दोनो भे सम्मूच्छिम 


मनुष्योत्पत्ति होती है-। 
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की उत्पत्ति होती है? । 


३. (0)) जीवसमास की मलघारी हेमचन्द्र फ्त सस्कृत वृत्ति (एवेतांबर) 
मे लिखा है--सम्मूच्छंन--गर्भनिरपेक्ष वात पित्तादिष्वेबमेव 
भवन सम्मूच्छस्तस्माज्जाता सम्मृच्छेजा मनुष्या,,एते च सनुष्य- 
क्षेत्र एवं गर्भजमनुष्यामेवोच्चारादिषृत्पद्य ते नान्यत्र, यत 
उक्त प्रशापनायामू--कहि ण भत्ते | सम्मुच्छिम मणुस्सा समसु- 
उठन्ति ? गोयमा | अतो मणुस्स खेत्त पणया लीसाएं जोयणसय 

. सहस्सेसु अद्ढ'इज्जेसु दीवसमुददेसु पन्‍्नरससु कंम्मभूमीसु तीसाए 
अकम्मभूमीयु छप्ण्ण्णाए अन्तर दीवेसु गव्भवक्‍कत्तिय सजुस्साण 
चेव इच्चारेसु वा पासव्णेसु वा खेलेसु वा सिंघाणेसु वा वतेसु 
वा पित्तंसु वा पूएसु वा सोणिएसू वा सुक्केसु वा सुक्क 
पोग्गलपरिसाडेसु वा थीपुरिस सजोएसु वा नगरनिद्धमणेसु 
वा सब्वेसु चेव अणुइएसु ठाणेसु सम्मूच्छिम मणुस्सा समुज्छत्ति, 
अगुलस्स असखेज्जइभागमित्ताएं गोगाहणाए असण्णी मिच्छा- 
दिट्‌ठी सब्वाहि पज्जत्तोहि अपज्जत्तगा अतोमुदुत्ताउया चेव काल 
करेंति, सेत्त सम्मुच्छिम मणुस्सा । 


(४) कह भयव उदबवसज्जेर्पाणदि मणुया सम्मुच्छिमाजीवा ।7 
गोयम ! मणुस्मखित्ते णायव्वा इत्व ठाण्सु॥ 


उच्चारे पासवर्ण रबेले सिंघाणवत्त पित्तेसु । 
सुक्के सोणिय गयजीवकलेवरे नगर णिद्धमणे ॥ 


सहुमज्जमस मंखण थी सगे सव्व असुइठाणेसु । _ 
उप्पज्जति चंयति च समुच्छिमा मणुय पचिदी ॥ 


: » ब्वैक टाइप में छपे शब्द अन्यत्र नही मिलते ।- 
..._ “5 विचारसार,प्रकरंण (प्र /म्त सूरि) जीवाधिगमे 
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ऐसा झलकता है कि--जैनधर्म के जिन फिरको में 
स्त्री मुक्ति मानी है उनके यहाँ स्त्रियों के नाभि, काख, स्तन 
आदि अवयवो में सम्मूछिम मनृष्यो की उत्पत्ति का कथन 
नही किया है । 


इनकी उत्पत्ति अढाई द्वीप से वाहर नहो है। क्योकि 
जिन पदार्थों मे इनकी उत्पत्ति होती है थे सब गर्भज मनुष्यो 
से सम्वन्धित होते है । 


लोक में भोगभूमि-कर्मभूमि के जितने भी मनुष्य होते 
हैं उनसे असख्यात गुणी सख्या इन सम्मूच्छिम मनुष्यों की 
रहती है । ऐसा मूलाचार पर्याप्ति अधिकार की गाथा १७४- 
१७८ और त्रिलोकप्रज्ञप्ति अधिकार ४ गाथा २६३४ मे' कहा 
है । 

जिस प्रकार सभी सम्मूच्छिम मनुष्य अलब्ध पर्याप्तक 
होते हैं और उनकी काय एक्र अगुन के असख्यातवें भाग- 
प्रमाण की होती है, उस प्रकार सेन तो सभी सम्मूच्छिम 
पचेन्द्रिय तियंझऊझच अलव्धपर्याप्तक होते है और न उन सवकी 
काय एक अगुल' के असख्यातवें भाग की ही होती हैं। बल्कि 
सम्मूछिम पचेन्द्रियतियंञ्च मत्स्य की काय तो एक हजार 
योजन की लिखी है। जबकि गर्भज तियेज्चो मे किसी भी 
तिर्यझ््च की काय पाँच सौ योजन से अधिक' नही लिखी है । 
तथा न केवल सम्मूच्छिम पचेन्द्रिय तिर्यझ्च ही किन्तु 
एकेन्द्रिय से चौइन्द्रिय तक के तिर्यच भी सव ही अलब्धपर्या- 
प्तक नही होते है। हाँ जो तिर्यंच अलब्धपर्याप्तक होते है उन 
सबकी काय अलवत्ता एक अग्रुल' के असख्यातवें भाग की 
होती है । किन्तु इसमे भी तरतमता रहती है, क्योकि 
असख्यातवें भाग के भी हीनाधिक भाग होते है। इसलिए 
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तो आगम मे लिखा हैं कि--सबसे छोटा शरीर सूक्ष्म निगो- 
दिया अलब्धपर्याप्तक का होता है। अगर सभी अनब्ध- 
पर्याप्तको के शरीरो का प्रमाण एक समान होता तो केवल 
सूक्ष्मनिगोदिया का ही नाम नही लिखा जाता। (देखो त्ि० 
प्रज्ञप्तिद्वि० भाग पृष्ठ ६१८) । 


अलब्धपर्याप्तक जीव सूक्ष्म और वादर दोनो तरह के 
होते है। तथा ये प्रत्येक वनस्पति और साधारण वनस्पति 
कायिक ही नहीं किन्तु सभी स्थावरकाय और सम्मूच्छिम- 
त्रसकाय के घारी होते है। तथा ये एक श्वास में १८ वार 
जन्म-मरण करते है । 


कितने ही शास्त्रसभा में भाग लेने वाले जैनी भाई यह 
समझे हुए हैं कि--जो १ श्वास में १८ वार जन्म-मरण करते 
हैं वे निगोदिया जीव होते है। यह उनकी भ्रात धारणा है। 
एक श्वास से १८वार जन्म-्मरण करना यह निमोदिया 
जीव का लक्षण नही है। यह तो अलब्धपर्याप्तकः जीव का 
लक्षण है? । ऐसे अलब्धपर्याप्तक जोव तो केवल निगोद में 
ही नही, अन्य स्थावरों और ज्रसों में भी होते है। जहाँ वे 
एक उच्छवास में १८वार जन्मन-मरण करते है । इसलिए 
एक श्वास मे १८वार जन्म-मरण करना यह निगोदिया का 
कतई लक्षण नही है । किन्तु एक शरीर में अनन्त जीवो का 
रहना यह निगोद का निर्वाध लक्षण हैं। निगोद का ही 
दूसरा नाम साधारण वनस्पति है जिन्हे अनन्तकाय भी कहते 





४ देग्िये--स्वामिकातिकेयानुप्रेक्षा--उस्सासट्ठारसमे, भागेजो मरदि 
ण समाणेदि । एक्को ये पज्जत्ती, लद्धि ,अपुण्णो हये सो 
दु॥ १३७ ॥ 
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हैं एक शरीर में रहने वाले वे अनन्त जीव सव साथ-साथ ही 
जन्मते है साथ-साथ ही मरते है और साथ-साथ ही श्वास 
लेते है। एक श्वास में पृ८' वार जन्म-मरण करने वाले 
अलब्धपर्याप्कक जीव तो न तो साथ-साथ जन्मते-मरते हैं, न 
साथ-साथ श्वास लेते हैं और न उन वहुतसो का कोई एक 
शरोर ही होता हैं। हाँअगर ये जीव साधारण-निगोद मे 
पैदा होते हैं तो बेशक वहाँ वे सव साथ-साथ ही जन्मते-मरते 
ओर श्वास लेते है। ये ही अलब्धपर्याप्वक जीव वहाँ एक' 
श्वास से १८ बार जन्म-मरण करते है। इनसे अतिरिक्त अन्य 
जीव मिगोद मे एक श्वास में १८ बार जन्म-मरण नही करते 
हैं। तात्पयं यह हैं कि' समस्त निगोद में पर्याप्तक जीव भी 
होते हैं। उनमे एक अलब्धपर्या प्तकक जीव ही सिर्फ एक श्वास 
में १८ वार जन्म-मरण करते है, पर्याप्तक नहीं। पर्याप्तक 
जीव भी वहाँ अनन्तानन्त हैं जिनकी सख्या हमेशह अलब्ध- 
पर्याप्तकों से अधिक रहती है। निगोद ही नही अन्यत्र 
ब्रसादिकों मे भी जो अलब्धपर्याप्तक जीव होते है वे ही एक 
श्वास मे' १८ वार जन्म-मरण करते है, सव नही । सिद्धान्त- 
ग्रन्थों में इतना स्पष्ट कथन होते हुए भी लोगो में भ्रात धारणा 
क्यो हुई ” इसका कारण निम्नाकित उल्लेख जात होते है -- 


( १ ) स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा की सस्कृत टीका 
( शुभचन्द्रकृत ) पृष्ठ २०५ गाथा २८४ मे--निगोदेषु जीवो 
अनन्तकाल वसति । ननरु निगोदेषुएतावत्कालपयेन्त स्थिति- 
- मान्‌ जीव एतावत्कालपरिमाणायु कि वा अन्यदायु. इत्युक्त 
प्राहू--आउपरिहीणो” इति आयु परिहीन उच्छवा- 
साष्टादशेकभागलक्षणान्तमु हूर्त: स्वल्पायुविशिष्ठ प्राणी । 
इसका हिन्दी अनुवादक जी ने कोई अनुवाद“नही' किया है, 
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इसका हिन्दी अर्थ इस प्रकार हैं --निगोद में जीव अनन्त- 
काल तक रहता है इससे.क्या निगोद की इतंनी आयु होती 
है ? इसका उत्तर है कि--यहाँ आयु परिहीन' पाठ का अर्थ 
है--एक उच्छवास के १ृ८ वें भाग प्रसाण अन्तसु हुते की 
स्वल्पायु निगोद की होती है । 

(२ ) वनारसी विलास ( वि० स० १७०० ), के कर्म- 
प्रकृति विधान प्रकरण मे-- 


एक निगोद शरीर से, जीव अनन्त अपार ॥, 
धरें जन्म सब एके मर्रह एक ही बार ॥ 6५ ॥ 
मरण अठारह वार कर, जनम अठारह बेव, 
एक स्वास उच्छवास से, यह निगोद की टेव ॥ 6६ ॥ 
(३ ) बुधजन कृत--छहढाला” ढाल २-- 
जिस दुख से थावर तन पायो चरण सको सो नाहि। 
बार अठारह मरा ओ, जन्मा एक श्वास के मांहि॥ १॥ 
(४ ) दौलतराम जी कृत--छहृढाला-- 
काल अनंत निगोद संझार, बीत्यो एकेन्द्रीतनधार ॥ ४॥ 
एक इचास में अठदस बार, जन्स्यो सर्‌यो भरयो दुखभार ॥ 
(५) दौलत विलास--[ पृष्ठ ५५ ) 
सादि अनादि निगोद दोय में परयो कर्मवश जाय । 
स्वांस उसास सपझार तहाँ भवमरण अठारह थाय ॥ 
(६) द्यानतराय जी कृत पद सग्रह-- : 


ज्ञान बिना दुख पाया रे भाई । प 
भो:दस आठ उसांस साँस से साधारण लपठाया रे, भाई०- *: 
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काल अनत यहाँ तोहि बीते जब भई भनन्‍्द कपाया रे, 
तब ते निकसि निमोद सिधु ते घावर होय न सारा रे, भाई6 


(७) बुध महाचन्द्र फत्त भजन संग्रह-- 


(क) जिपवाणी सदा घुछ दानो। 
इतर नित्य नियोद माहि जे, जोव अनन्त समानी, 
एक सांस अध्टादश जामन-मरण कहे दुखदानी ॥ जिन० 


(छा) सदा सुए पावे रे प्राणी । 
हैं निगोद बसि एक स्वांस अध्टादस मरण कहानो । 
सात-सात लग योनि भोग के, पढ़ियो यावर आनी । स० 


(८) स्वरुपचन्द जी त्यागीकृत--स्वरूप भजन शतक 


(क) काल अनन्त निगोद विताये, एक उद्वास लखाई। 
अष्ठादश भव मरण लहे पुनि थावर वेह घराई । 
हेरत क्यो नहीं रे। निज शुद्धातम भाई । 


(छ) दुख पायोजी भारी । नित् इतर वेसि युग निगोद मे, 
काल अनन्त बितायो। विधिवश भयो उसांस एक मे, 
अठदस जनम्ि भरायो॥ दुख पायों जी भारो। 


इन उल्लेखों में निगोद (एकेन्द्रिय) के एक एवास में १८ 
बार जन्म-मरण बताया है। इससे प्राय सभो विद्वानों तक ने 
एक श्वास मे १८ वार जन्ममरण करना निगोद का लक्षण 
समझ लिया है जो भ्रान्त हैं, क्योंकि एक श्वास में १८ वार 
जन्म-मरण अन्य पचस्थावरो गौर त़्सो मे भी जो अनव्धपर्या- 
प्तक हैं पाया जाता है अत उक्त लक्षण अति व्याप्ति दोष से 
दूषित हैं। तेंथें। सभी निभोदों में श्वास के १८ वे भाग में 
मरण नही पाया जाता ( सिर्फ अलब्धपर्याप्तको मे ही पाया 
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जाता है, पर्याप्तको मे नही ) अत उक्त लक्षण अव्याप्ति 
दोष से भी दूषित है। 


एकेन्द्रियों मे महान्‌ दुख बताने की प्रमुखता से ये' 
कथन किये गये है। इन सब उल्लेखो मे “अलब्धपर्याप्त' 
विशेषण गुप्त है वह ऊपर से साथ में ग्रहण करना चाहिए 
“छहढाला” ग्रन्थ का वहुत प्रचार है यह विद्यार्थियों के जन 
कोस मे भी निर्धारित हैं मत इसके अध्यापन के वक्त निगोद 
का निर्दोष लक्षण विशेषता के साथ विद्याथियो को बताना 
चाहिए ताकि शुरू मे ही उन्हे वास्तविकता का ज्ञान हो सके 
और आगे वे भ्रम में नही पडे। टीकाओ में भी यथोचित 
सुधार होना चाहिए । 


ग्रन्थका रो ने इस विषय मे अश्नान्त ( निर्दोष ) कथन 
भी किये हैं, देखो -- 

(१) स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा की सस्क्ृत टीका 
पृष्ठ ३३ ( गाथा ६८ ) 
सूक्ष्म निगोदी5उपर्या तक. 2६ » » क्षुद्रभवकाल १/१८ जीवि- 
त्वा मृत । 

( २) दौलत बिलास ( पृष्ठ १५ )--सुधि लीज्यो जी 
स्हारी । लब्धि अपर्या प्त निगोद मे एक उसास मशक्षारी । 


जन्मम्रण नव दुगुण व्यथा की कथा न जात उचारी। 
सुधि लीज्यो जी म्हारी | 


(३) मोक्षमार्ग प्रकाशक ( तीसरा अधिकोर ) प० 
टोडरमल्ल जी साहब । हल 8 


पृष्ठ ६२ ( एकेन्द्रिय जीवो के महान दु ख ) 


द्र 
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वहुरि आयुकर्मते इनि एकेन्द्रिय जीवनि विपे जे अपर्याप्त है 
तिनि के तो पर्याय की स्थिति उश्वास के १८ वे भाग मात्र 
ही हैं। 
पृष्ठ ६६ ( तियंञज्च गति के दुख ) 

बहुरि तिय॑ंञच गति विषे वहुत अलब्धपर्याप्त जीव हैं तिनि की 
तो उश्वास के १८ वें भाग माच आयु है। 


पृष्ठ ७ ( मनुष्य गति के दुख ) वहुरि मनुष्य गति 
विषे असख्याते जीव तो लब्धिअपर्याप्त हैं ते सम्मूच्छंन ही है 
तिनि की तो आयू उश्वास के १८ वें भाग मात्र है। 


(४ ) नयनसुख जी कृत पद ( अद्वितीय भजनमाला 
प्रथम भाग पृष्ठ ६० ) 
“ “>लैन चेनननसुख | नेनततनयन, चेनरू-सुखर८+ 
नयनसुख । 
>सुन चेच चेन जिन बेन भरे मत जनम वृथा खोचे । 
तरस-तरस के निगोद से निकास भयो का 
तहाँ एक श्वास मे' अठा रह वार मरे थो । 
सक्ष्म से सक्ष्म थी तहाँ तेरी आयुकाय 
परजाय पुरी न करे थो फिर मरे थो। 


भाव पाहुंड मे कुन्दकुन्द स्वामी ने लिखा हैं*-- | 
छत्तीस ' तिण्णि संया छावट्विसहस्सवारसरणाणि । 
अन्तों 'मूहूंत्त मज्झे पत्तोसि निगोयवासस्मि ॥ २८॥ 
विर्यालदिए असीदी सद॒ृठी चालीसमेव जाणेह। 
पंचिन्दिय - चउवी सं. खुद्ददभवंतोमूहत्तस्स ॥ २र्८॥ 
इन गाथाओं मे निगोद वास में ६६३३६ वार जनम- 
मरण एक अन्तमु हूर्त्त में बताया,है । -तथा विकलत्रय और 
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पचेन्द्रिय के क्ष्‌ द्रभवों की सख्या वताई है किन्तु एकेन्द्रिय के 
क्षुद्रभवो की सख्या नही दो हैं विना उसके ६६३३६ भवो का 
जोड नही बैठता है गोम्मटसार जीवकाड गाथा १२२ से १९४ 
में यही कथन है वहाँ एकेन्द्रियो के क्षुद्रभभों की अलग सख्या 
व॒ताई है इस पर सहज प्रश्न उठता है कि क्या भाव पाहुड में 
यहाँ एक गाथा छूट गई हैं ? इसका समाधान यह हैं कि-- 
अंजित ब्रह्मकृत--“कल्लाणालोयणा” ( माणिक चन्द्र ग्रन्थ- 
माला के सिद्धान्तसारादि सग्रह मे प्रकाशित ) ग्रन्थ में भी 
ये ही दो गाथायें ठीक इसी तरह पाई जाती हैं । श्रुतसागर 
ने भी सहस्ननाम ( अध्याय £ श्लोक ११६) की टीका में 
पृष्ठ २२७ पर ये ही २ गाथाएं उद्घघृत की है। इससे १ गाथा 
छूटने का तो सवाल नही रहता है। अब रहा एकेन्द्रिय जीवो 
के क्षुद्रभो' की सख्या का सवाल सो वह परिशेष न्याय से 
वेठ जाता है। वह इस तरह कि--विकलत्नय और पचेन्द्रिय 
के क्षुद्रभवों की कुल सख्या गाथा २८ मे' २०४ वताई है. इसे 
६६३३६ में से बाकी निकालने पर अपने आप शेष ६६१३२ 
एकेन्द्रिय के क्षुद्रभव हो जाते हैं। कुन्दकुन्द के पाहुड ग्रन्थ सूत्र 
रूप है अत यहाँ परिशेष न्याय का आश्रय लेकर १ गाथा की 
बचत की गई हैं । 


निगोद का अर्थ साधारण अनन्तकायिक वनस्पति 
होता हैं देखो -- 


(!) अनग्रार धर्माम्ृत पृष्ठ २०२ ( माणिकचन्द्र ग्रन्थ- 
माला ) 


निगोत लक्षण यथा--( ग्रोम्मटसार भाथा १९० से १६२ 
घवला प्रथम भाग पृष्ठ २७० ) 
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गोम्मटसारादि सिद्धात ग्रन्थों में निगोद का कही भी 
१८ वार एक श्वास मे' जन्म मरण करना ऐसा लक्षण नही 
दिया है प्रत्युतु एक शरीर में अनन्तजीवो का एक साथ 
निवास करना ऐसा लक्षण दिया है। 


( साहारणोदयेण णिगोद शरीरा हवति सामण्णा । 
ते पुण दुविहा जीवा बादर सुहमात्ति विण्णेया )॥ १० ॥ 


साहारणमाहारो साहारणमाणपाणगहणं च॑ । 
साहारणजीवा्णं साहारणलक्खण्णं भणियं ॥ १र्ष१ ॥ 


जत्थेककु मरद जीवो तत्थ दु मरणं हवे अणताणं। 
वक्‍कसइ जत्य एक्‍्को वक्‍कसणं तत्थ णंताणं ॥ १८५२ ॥ 


(४) स्वामिका तिकेयानुप्रेक्षा की सस्कृत टीका शुभ- 
चन्द्रकृत पृष्ठ २०४ ( गाथा २८४)-- 
वत्त नियता गामनन्तसंस्याविच्छिन्नानां जीवानां गां क्षेत्त 
बददाती ति निगोदं । निगोद॑ शरीर येषां ते निगोदाः निकोता 
वा साधारण जोवा: ( अनन्तकायिका )॥४* 


ऐसी हालत में उपरोक्त भाव पाहुड गाथा २८ में जो 
निगोद शब्द दिया है उसका अर्थ “अनन्तकायिक एकेन्द्रिय 
वनस्पति नही बंठता है क्योकि ६६३३६ भव जो निगोद के 
बताए है उनमे त्रस स्थावर सभी है। इसका समाधान बहुत से 
भाई यह करते है कि--निगोद का अर्थ लब्ध्यपर्याप्तक' करना 
चाहिए किन्तु यहँ अन्याप्ति दूषण से दूषित है. क्योकि' सभी 
निगोद लब्ध्यपर्याप्तक॑ नही होते बहुत से पर्याप्तक भी होते 
हैं। इसके सिवाय यह अर्थ निगोद के प्रसिद्ध अर्थ (अनन्त- 


जस्च्च- 
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कायिक वनस्पति) से भी विरुद्ध जाता हैं। जयचन्द जी की 
वचनिका भी अस्पष्ट और कुछ भ्रात है । 


अत हमारी राय में भावपाहुड गाथा र८ के “निगोद' 
का अर्थ 'क्षुद्र” करना चाहिए गाथा २६ में निगोद का 
पर्यायवाची क्षुद्र शब्द दिया भी है। इसके सिवा गोम्मटसार 
जीवकाण्ड मे भी जो इसी के समान गाथा है उसमें भी 
निगोद की जगह क्षुद्र शब्द का प्रयोग हैं देखो- - 


तिण्णिसया छत्तीसा छावट्टि सहस्सगाणि सरणानि। 
अन्तो मुहत्तकाले तावदिया चेव छुद्भवा ॥ १२२ ॥ 
'निगोद' का क्षुद्र, कुत्सित, अप्रशस्त, हीन, आर्थ भी 
होता है देखो-- 
(१) सूत्र प्राभृत गाथा १८ “तत्तों पुण जाई निग्गोद” 
में निगोद का अर्थ श्रुतसागर ने अप्रशसनीय दिया हैं-- 
( निगोदं प्रशंसनीयर्गात न गच्छतीत्पर्थः ) 


(२) हरिवश पुराण ( जिनसेन कृत ) सर्ग ४-- 
मृदड़ नाडिकाकारा निगोदा प्रृथ्वीत्रये ॥ ३४७७ ५ 
ते चतुर्थ्याच पंचम्यां नारकोत्पत्तिभुमयः ॥ ३४८॥ 
सर्वे छ्ििक निगोदास्ते त्रिद्वाराश्व त्रिकोणका: ॥ ३५२ ॥। 
धर्मा निगोदजा जीवा खमुत्पत्य पतन्त्यघः ॥ ३५५ ॥। 


नरंक मे नारकियो के जो उत्पत्ति स्थोर्त इन्द्रक आदि 
वित्न है उन कुत्सित स्थानों को यहाँ “निगौद” कहा हैं । 
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सस्कृत टिप्पणकार ने भी.यही अर्थ किया है --निगोद. 
नारकोत्पत्ति स्थानानि । 
धर्म विलास ( द्यानतराय कृत ) पृष्ठ १७ --( उपदेश 
शतक ) 
वसत अनन्तकाल बीतत निगोद मांहि। 
अखर  अनन्तभागज्ञान अनुसरे है । 
छांसठि सहस तीन से छत्तीस बार जीच । 
अंतर मुहरत मे जन्मे ओर मरे हैं ॥ ४८ ॥॥ 


दौलत विलास प्रृष्ठ 5०-“जब मोहरिपु दीनी घुमरिया 
तसवश निगोद मे पडिया । 
' तहूं इवास एक के मांहि अष्टादश मरण लहाहि ॥ 
लहि सरण अन्तमृ हूर्च में छघासठ सहस शत तीन ही । 
घट्तीस काल अनन्त यो दुख सहे उपमा ही नहीं ॥ 
पृष्ठ ३७--फिर सादि ओ अनादि दो निगोद में परा, 


जहूं अंक के असंख्य. भाग ज्ञान ऊबरा। 
तह भवअन्तम्‌ हुत के कहे गणेदवरा। 
छयासठ सहस त्रिशत छत्तीस जन्मधर मरा । 
यो बसि'अनन्तकाल फिर तहाँ ते नीसरा॥ « 


इन उल्लेखो मे ६६३३६ क्षुद्रभव सिर्फ निगोद-एकेन्द्रिय 
के ही बताए हैं यह ठीक नही है 

वृन्दावन कृत चौबवीसी पूजा ( विमलनाथ पूजा जय- 
माल ) मे यह कथन ठोक दिया हुआ है वहाँ देखो । 

श्वेताम्बर ग्रन्थो में इस विषय में कथन इस प्रकार 


है -- ! 


भ 
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“जनसिद्धात वोलसग्रह” दूसरा भाग ( सेठिया जैन 
ग्रन्थमाला वीकानेर ) पृष्ठ १६-११ में लिखा हैं -- 


अनन्त जीवो के पिण्ड भूत एक शरीर को निगोद 
कहते हैं। लोकाकाश के जिनने प्रदेश है उतने सूक्ष्म निगोद 
'के गोले हैं एक एक गोले में असख्यात निगोद हैं एक-एक 
निगोद मे अनन्त जीव है । ये एक श्वास मे--कुछ अधिक १७ 
जन्म मरण करते है, ( एक मुहतं में मनुष्य के ३७७३ ए्वासो 
च्छवास होते है ) एक मुह्त में ६५५३६ भव करते है, निगोद 
का एक भव २५६ आवलियो का होता है। सूक्ष्म निगोद में 
नरक से भी अनन्तगुणा दु ख ( अज्ञान से ) हैं । 


सत्तरस समहिया किर इगाणु पाणम्मसि हुति खुड़ुभवा । 
सगतोस सय तिहुत्तर पाणु पुण इग मुह॒त्तस्सि ॥॥ 
पणसट्टि सहस्स पणसय छत्तीसा इग मुह॒त्त खुड़भवा । 
आवलियाणं दो सय छप्पन्ता एग खुडुभवे ॥ 


दिगम्वर आम्नाय में जहाँ १८ वार जन्म-मरण बताया 
हैं श्वेताम्वर आम्नाय मे कुछ अधिक १७ वार वताया है। 
दिगम्वर आम्नाय मे क्षुद्रभवों की सख्या ६६३३६ बताई है 
तब श्वे० आम्नाय में ६५५३६ वताई है दिगम्वर आम्नाय में 
यह सख्या स्थावर और त्रस॒सभी लब्ध्यपर्याप्तको की बताई 
है किन्तु श्वेताम्बर आम्नाय में इसके लिए सिर्फ एक निगोंद 
शब्द का सामान्य प्रयोग किया है। दोनो आम्नायों में इस 
प्रकार यह मान्यता भेद है ( यह भेद सापेक्षिक है दोनो की 
सगति सम्भव है ) - 
/ ** महान सिद्धान्त प्रन्थ धवला मे निगोद का कथन-- 
भाग ३ पृष्ठ ३२७, भाग ४ पृष्ठ ४०६, :४०८, भागे?७ पृष्ठ 
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४०६, भाग ८ पृष्ठ १६९२, भाग १४ पृष्ठ 5५६ आदि मे है। 
ब्रह्मचारी मूलशकर जी देशाई ने अपनी वृहद पुस्तक “श्री 
जिनागम पृष्ठ १७५ से १८१ में धवला के कथनों की आलो- 
को है और यहाँ तक लिखा है कि--धवलाकार ने “निगोद” 
के अर्थ को समझा ही नही है किन्तु हमे देशाई जी के कथन मे 
कुछ भी वजन नहीं मालूम पडता है। धवला का कथन कोई 
आपत्तिजनक नही है। अगर देणाई जी हमारे इस लेख की 
रोशनी मे युनविचार करें तो उन्हे भी धवला का कथन 
सुसगत प्रतीत होगा । 


भावपाहुड को उक्त रृ८ वी गाथा की ससस्‍्कृत टीका 
श्रुतसागर ने शब्दार्थ भाव की हैं। अत उससे भी--विषय 


स्पष्ट नही होता है । 


इन दिनो श्री शान्तिवीर नगर” से अष्ट पाहुड ग्रन्थ 
प्रकाशित हुआ है जिसके हिन्दी अनुवादक श्री प० पन्नालाल 
जी साहित्याचार्य सागर हैं। अनुवादक जी ने उक्त गाथा २८ 
का अर्थ करते हुए लिखा हैं कि--६६३३६ भव निकोत जीवो 
के होते है न कि निगोद जीवो के। निकोत शब्द का अर्थ 
आपने नब्ध्यपर्याप्तक जीव किया है । किन्तु आपने ऐसा 
कोई शास्त्र प्रमाण नही लिखा जहाँ निकोत का अर्थ लब्ध्य- 
पर्याप्तकक किया हो । वल्कि लाटों सहिता सर्ग ५ श्लोक 5१, 


५ जिस तरह “श्री महावीर जी” पोस्ट आफिस है उसी तरह बदी 
के इस पार “श्री शातिवीर नगर”---नाम से अलग नया पोस्ट 
आफिस खुल गया है। 
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8६२, ६५, प+ में साधारण और निकोत दोनो को एकार्थ- 
वाचक लिखा है।7 


ऊपर जो ६६३३६ भव सख्या वताई है उसका मतलब 

यह है कि--एक अलब्धपर्याप्तक जीव जिसकी कि त्रस और 
स्थावर पर्यायो मे अलग-अलग अधिक से अधिक भव सख्या 
आगम में वाई है उन सब भवीं को यदि वह लगातार 
धारण करे तो ६६३३६ भव धारण कर सकता है। इससे 
अधिक नही, इन सवो को धारण करने में उसे ८८ श्वास कम 
एक मुहृत्तकाल लगता है जिसे “अन्तमु हुत्त काल” सज्ञा 
शास्त्रों में दी है। इस ट्िसाव से--अलब्धपर्याप्तकक जीव एक 
उच्छवास में १८वार जन्मता हैं और १८ बार मरता है। 
अत १८ का भाग ६६३३६ मे देने से नब्ध सख्या ३६८५-१३ 
आती हैं। यानी ३६८५ उच्छवासो मे वह ६६३३६ भव लेता 
हैं और एक मुहूर्त के ३७७३ उच्छवास होते है । फलितार्थ 
यह यह हुआ कि ६६३३६ भव लेने मे उसे ८८ श्वास कम एक 
मुहर्त का काल लगता है। इन ६६३३६ क्षुद्रभवों में से किस- 
किस पर्याय मे कितने-क्रितने भव हीते है उसका विवरण इस 
भाँति है-- 

६ स्वामी काति के यातुप्रेक्षा की सस्कृत टीका पृष्ठ २०४ गाथा 
२८४ में लिखा है +निगोद शरीर येषा ते निगोदा' निकोता 
वा साधारण जीवा । भाव पाहुंड गाथा ११३ की स्रूतमागर 
कृत सस्कृत टीका मे भी निगोद और निकोत एकाश्वाची ही 
लिखे हैं । 
मूलाचार (पचाचाराधिकार गाथा २८ की वसुनन्दि कृत टीका) 
में पृष्ठ १६४-१६४ पर निकोत शब्द निगोद के पर्यायवात्री रूप 
में दिया है । 
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एकेन्द्रियो के... -+ ६६१३२ 
होन्द्रिय के ज-+.. छ० 
त्रीन्द्रिय के ध्जल ६० 
चतुरिन्द्रिय के +-+. ४० 
पत्तेन्द्रियों मे-- 

असन्नी तिय॑व के +- पर 
सज्नी तियच के -- 

मनुष्य के न+ क 


कुल जोड5->६६३३६ 


देखो गोम्मटसार जोबकाड गाथा १२२--भादि तथा 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा वडा पृष्ठ ७६ 


एकेन्द्रियो के ६६१३२ क्षुद्र भभवो का विवरण निम्न 
प्रकार है-- ह॒ 


चार स्थावर और साधारण वनस्पति ये पाँचो सूक्ष्म 
वादर होने से १० भेद हुए। प्रत्येक वनस्पति वादर ही होती 
हैं गत उसका एक भेद १० में मिलाने से ११ हुए । इन ११ 
का भाग उक्त ६५१३२ मे देने से लब्ध ६०१२ आते हैं। वस 
हर एक अलब्धपर्याप्तक स्थावर जीव के ६०१२ क्षुद्रभव होते 
हैं। इस विषय को इस तरह समझना कि--कोई जीव किसी 
एक पर्याय में मरकर पुन पुन उसी पर्याय में लगातार जन्म- 
मरण करे तो कितने वार कर सकता हैं इसकी भी आगम 
, में नियत सख्या लिखी मिलती है । जंसे नारकी-देव-भोग 
भूमिया जीव मरकर लगते हो दुवारा' अपनो उसी पर्याय में 
पैदा नही हो सकते हैं। कोई जीव मनुष्य योनि में जन्म लिए 





अलब्धपर्याप्तक और निगोद |] [ ४६ 


बाद फिर भी उसी ' मनुष्य योनि मे लगातार जन्म ले तो वह 
८ वार से अधिक नही ले सकता | पृथ्वी आदि ४ सूक्ष्म पर्या- 
प्तक स्थावर जीव मर-मरकर अपनी उसी पर्याय में लगा- 
तार अधिक से अधिक असख्य वार जन्म ले सकते है। और 
पर्याप्तक्‌ निगौदिया जीव अनन्त वार जन्म ले सकते है । 
उसी तरह अलब्धपर्याप्तक जीव के लिये लिखा है कि--वह 
भी यदि अलब्धपर्याप्तक के भव धारण करे तो ऊपर जिस 
पर्याय में (जतने भव लिखे हैं वहाँ वह अधिक से अधिक 
उतने हो भव धारण कर सकता हैं। जैसे किसी जीव ने 
सूक्ष्म निगोदिया में अलब्धपर्याप्तक रूप से जन्म लिया । यदि 
वह मरकर फिर भी वहाँ के वहाँ ही वार वार निरन्तर जन्म 
मरण करे तो अधिक से अधिक ६०१२ वार तक कर सकता 
है। इसके वाद उसे नियमत पर्याप्तक का भव धारण करना 
पडेगा । भले ही वह भव निगोदिया का ही क्यो न हो | यदि 
वह पर्याप्तक मे न जाये और फिर भी उसे अलब्ध्रपर्याप्तक ही 
होना है तो वह सूक्ष्म निगोदिया में जन्म न लेकर वादर निगो- 
दिया या अन्य स्थावर-त्रसों मे अलब्धपर्याप्तक हो सकता 
हैं। वहाँ भी जितने वहाँ के क्षुद्रभव लिखे है उतने भव धारण 
किये वाद वहाँ से भी निकल' कर या तो उसे पर्याप्तक का 
भव लेना होगा या उसी तरह अन्य स्थावर त्रसो में अलब्ध- 
पर्याप्यक रूप से जन्म लेना होगा। इस प्रकार से कोई भी 
जीव यदि सभी स्थावर त्रसों मे निरन्तर अलब्धपर्याप्तक 
के भवो को धारण करे तो वह ६६३३६ भव ले सकता हैं, 
इससे अधिक नही । ऊपर अलपष्दध्रपर्याप्तक मनुष्य के अधिक से 
अधिक ८ लगातार क्षुद्रभव लिखे है जिनका काल अ'घे श्वास 
से भी कम होता है। मतलब कि वह अद्ध श्वास कालमात्र 
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तक ही मनुष्य भव में रहता है। इतना ही काल अलब्ध- 
पर्याप्तक पचेन्द्रिय सज्ञी-असज्ञी तिर्य॑ज्चों का है। तदुपरात 
उन्हे या तो किसी पर्याप्तक में जन्म लेना पडेगा या अन्य 
किसी स्थावरादि में अलव्धपर्याप्तक होना पडेगा । 
यहाँ प्रश्न 

अनादि काल से लेकर जिन जीवो ने निगोद से निकल- 
कर दूसरो पर्याय न पाई वे जीव नित्यनिगोदिया कहलाते है। 
नित्यनिगोदिया जीव पर्याप्तक ही नही, वहुत से अलब्ध- 
पर्याप्तक भी होते हैं। वहाँ के उन अलब्थपर्याप्तिको ने भी 
आज तक निगोदव्स को छोडा नहीं है। ऐसी सूरत मे 
आप यह कंसे कह सकते हैं कि--निगोदिया अलब्धपर्याप्तक 
जीव अधिक' से अधिक निरन्तर अपने ६०१२ क्षुद्रभव लिए 
वाद उन्हे निश्चय हो उस पर्याय से निकलना पडता है । 

उत्तर 

हाँ वहाँ से उन्हे भी अवश्य निकलना पडता है। अल- 
व्यपर्याप्तक पर्याय को छोड कर वे पर्याप्तक--निगोद में चले 
जाते है। मूल चीज निगोद को उन्होने छोडी नही जिससे वे 
नित्यनिगोदिया हो कहलाते है। इसी तरह वे पर्याप्त से 
अपर्याप्त और सूक्ष्म से बादर एव वादर से सूक्ष्म भी होते 
रहते है । होते रहते है निगोद के निगोद मे! ही जिससे उनके 
निगोद का नित्यत्व वना ही रहता है। 

निगोदिया जीव मलब्धपर्याप्तक अवस्था में निरन्तर 
रहे तो अधिक से अधिक सिर्फ ४ मिनट तक ही रह सकते 
है । क्योकि उनके लगातार क्षुद्रभव ६०१२ लिखे है। जो ३३४ 
उच्छवासो मे पूर्ण हो जाते है। ३३४ उच्छवासो का काल ४ 


अलब्धपर्याप्तक और निगोद ] | 23 


मिनट करीब का होता है। इस थोडे से ४ मिनिट के समय 
में ६०१२ जन्म और इतने ही मरण करने से सूक्ष्म निगोंदिया 
अलब्धपर्याप्तक जीवो के इस कदर सक्‍लेशता बढती है कि 
उसके कारण जब वे जीव आखिरी ६०१२ वाँ जन्म लेने को 
विग्रहगति मे ३ मोडा लेते है तो प्रथम मोड में ज्ञानावरण का 
ऐसा तीब्र उदय होता है कि उस समय उनके अतिजघन्य 
श्रुतज्ञान होता है। जिसका नाम पर्याप्तज्ञान है। यह ज्ञान का 
इतना छोटा अश है कि यदि यह भी न हो तो अबत्मा जड 
वन ज'ए। यह कथन गोम्मटसार जीव काड गाथा ३२१ में 
किया है। 


निगोद के विपय मे एक और प्रान्त्र धारणा फैलो' हुई 
है । कुछ जैन विद्वान. ऐसा समझे हुए है कि-- नरक की ७ 
वी पृथ्वी के नीचे जो एक राजू शून्यस्थान है, जहाँ कि त्रस- 
नाडी भी नही है वहाँ निगोद जीवो का स्थान है ।” ऐसा 
७ (१) सूरत, जबलपुर आदि से प्रकाशित तत्वथे सूत्र (पाठ्य पुस्तक) 
में तीन लोक का नकशा दिया है उसमे ७ वें नरक के नीचे एक 
राजु में निगोद बताया है। ऐसा ही वथन वातिकेय।नुप्रेक्षा 
(रायचन्द्र शास्त्रमाला) पृष्ठ ५६, ६२ मे तथा सिद्धान्तसार सम्रह 
( जीवराज ग्रन्थमाला ) पृष्ठ १४४ में हिन्दी अनुवादको ने विया 
है जब कि मूल और सस्कत टीका में ऐसा कुछ नही है । 
(२) जैन बाव ग्रुटका ( प्रथम भाग बावू ज्ञानचन्द जैनी, लाहौर ) 
पृष्ठ ३२ त्रसनाली में नीचे निगोद -- 
(३) यशोघर र्च्रि ( लं,वानृप्रेक्षन वे व्णंन मे, हजारी लाल जी 
कृत भाषा ) पृष्ठ १६१- नके निगोद पाताल विषे जहाँ क्षेत्र 
जुराजू सात बखानो ।” 
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प्रश्तन-- सूक्ष्मनिगोद सर्वत्र है यह ठीक हैं पर ७वी 
पृथ्वी के नोचे जो निगोद कही जाती है वह वादर निगोद 
है १ 
उत्तर--ऐसा कहना भी उचित नही हैं | क्योकि वादर 
जीव विना आधार के रह नही सकते ऐसा सिद्धान्त है। 
गोम्मटसार जीवकाड गाथा १८३ में लिखा है कि--“आधारे 
| थूलाओ सब्वत्य णिरतरा सुहमा ।” बादर जीव आधार पर 
रहते हैं और सूक्ष्म जीव सर्वत्र विना व्यवधान के भरे हैं । 
स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा मे लिखा है कि-- 


पुण्णा वि अपुण्णा बविय थूला जीवा हवति साहारा। 
छतब्विह सुहुमाजीवा लोयायासे वि सब्वत्य॥ १२३४ 


अर्थ--चाहे पर्याप्त हो या अपर्याप्त हो सव ही वादर 
जीव आधार के सहारे से रहते हैं। तथा प्रथ्वी-जल-अग्नि- 


वाय-नित्य निगोद और इतरनिगोद ये ६ सक्ष्म जीव लोका- 
काश मे सव जगह भरे हैं । 


नये नरक की ७वो पृथ्वी के नीचे एक राज प्रमाण क्षेत्र 
' मे वातवलयों को छोडकर वाकी सारा स्थान निराधार 

- हैं ++और बिना आधार - के बादर शून्यमय जीव रहते 

' नही है तो वहाँ बादर निगोद भी केसे मानी जा सकती 

&. प० माणिकचन्द जी न्यायाचार्य ने “तीन लोक का वर्णन लेख 
«में (सरल जैन धर्म) प्रृष्ठ १०६ मे ) लिखा है --भअधघो लोक मे 
सबसे नीचे एक राजू तक बावर निगोद जीव भरे हुए हैं और 

#4, उससे ऊपर छह राजुओ मे सात प्ृृथ्वियाँ हैं । 
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है ?7० दूसरी वात यह हैं कि->गोम्मटसार जीवकाड गाथा 
१६६ मे वनस्पतिकायिक-विकलत्रय पवेन्द्रिय तियंड्च और 
मनुष्यों के ( केवल शरीर-आहार शरीर को छोडकर ) 
शरीरो मे बादर निगोदिया का स्थान बताया है। और 
सातवी पृथ्वी के नीचे वातवल्यों को छोडकर शेष स्थान 
में न प्रत्येक वनस्पतिकायिक है और न त्रस है इससे भी वहाँ 
बादर निगोद का अभाव सिद्ध होता है । 


प्रश्न--सातवे नरक के नीचे नित्य निगोद का स्थान 
मान ले तो क्‍या हानि है ? 


उत्तर--ऐसा त्रिलोकसार की आ्िका विशुद्धमति जी 
कृत हिन्दी टोका के पृष्ठ १५१ तथा ग्रन्थारम्भ में दी गई 
तिलोका कृति मे प्रदर्शित है। किन्तु वह भो शास्त्र सम्मत नही 
हैं। यह विशेष कथन उनका स्वकल्पित हैं। त्रिलोक सार 
की मूल गाथा सस्क्ृत टीका और वचनिका किसी में ऐसा 
कथन नही हैं और न किसी अन्य ग्रन्थ में ही ऐसा कथन है। 
प० पन्नालान जी आचिटेक्ट दिल्‍ली ने भी तीन लोक के नकशे 
में सातवें नरक के नीचे नित्य निगोद प्रदर्शित किया हैं-- 
वह भी सम्यक्‌ नहीं हैं। नित्य नियोद वहाँ मानने मे यह 
बाधा आती हैं कि--नित्य निगोद सुक्ष्म तथा बादर दोनों 
प्रकार का होता हैं। देखो--गोम्मटसार जीवकाड गाथा ७३ 
( यही कथय 'पचसग्रह” तथा कार्तिकेयानुप्रेक्षा की शुभचन्द्र 








१० चर्चा समाधान (चर्चा न० €४ ) में सातवें नरक के नीचे 
बादर निगोद ( पचकल्याणक ) का अभाव बताया है। सुहृष्टि 
त्तरगिणो भे भी प्र॑० टेकेबन्द जी सा० ने लिखा है कि--साततवें 
नरक के नीचे बादर निगोद बताने बाते घोले जीव हैं। 
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कृत टीका में है। ) जबकि बादर निगोद सातवें नरक के 
नोचे सम्भव नही है क्योकि वह एक राजू स्थान निराधार 
हैं। और 'आधारे थूलाओ' सूत्रानुतार वादर साधार रूप मे 
ही होते है, निराधार रूप मे कदापि नहीं। अत नित्य 
निगोद को अन्यत्र भी विदयमानता होने से इस स्थान को ही 
नित्यनिगोद का वताना ठीक नही है । इसके सिवा सातवे नरक 
के नीचे सक्ष्प निगोद हो नष्टी अन्य भी सक्ष्म स्थावर जीव पाये 
जाते हैं। ऐसी हालत मे उसे एक मात्र नित्य निगोद का ही 
क्षेत्र ववाना भी समुचित नही है। अत सातवें नरक के नीचे 
न तो एक मात्र नित्य निगोद या इतर निगोद है किन्तु निगो- 
दादि पच सूक्ष्म स्थावर है ऐसा मानना ही परिपूर्ण और 
निर्दोष होगा । और सब मान्यता एकागी एवं असम्यक्‌ 
होगी। “बत्रिलोक भास्कर” ( पृष्ठ ३ ) में आयिका ज्ञानमती 
जीने भी सातवे नरक के नीचे नित्य नियोद बताया है वह भी 
इसी तरह सदोष है । 


इससे यह भी प्रगट होता है कि जिस प्रकार प्रत्येक 
वनस्पति के आश्वित वादर निगोद होने से वह सप्रतिष्ठित कह- 
लाती है उसी तरह त्रस जीवो के शरीरो के जाश्चित भी वादर 
निगोद जीव रहते हैं अत भसकाय भी सप्रतिष्ठित कहलाता 
है? गोम्मटसार की उक्त गाथा १९६ मे यह भी लिखा हैं 
कि--प्रृथ्वी-जल-अग्नि-वायु इन ४ स्थावरो के शरीर,तथा देव 
शरीर नारकी शरीर, अहारक शरीर, और केवली का शरीर 





११ अनागार घ॒र्मामृत पृष्ठ ४६१ में मलपरीषह प्रकरण में लिखा 
है -“उद्वत्त न ( उबटनत, मैल उतारने ) में बादर प्रतिष्ठित 
निगोद, जीवो का घात होता है। 
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सिर्फ इन आठ शरीरो में निगोदिया जीव नही होते, शेष सब 
शरीरो मे निगोद जीव होते है। इसलिए अमृतचन्द्र स्वामी 
ने पुरुषार्थ सिद्धयुपाय के निम्न श्लोक मे मास में निगोद जीव 
होने का कथन किया हैं-- 


आमास्वपि पक्‍वास्वषि विपच्यमानासु सांस पेशीषु । 
सातत्येनोत्पादस्तज्जातीनां निगोताना ॥ ६७॥ 


अर्थ--कच्ची, पक्की, पकती हुई मास की डलियो मे 
मास जैसे वर्ण-रस-गध वाले निगोद जीव निरच्तर ही उत्पन्न 
होते रहते है । 


पुरुषार्थ सिद्धयुपाय के इस श्लोक मे प्रयुक्त "तज्जा- 
तीना निगोताना” का अर्थ कोई ऐसा करते है कि--जिस 
जाति के जीव का माँस होता है उसमे उसी जाति के जीव 
पैदा होते है। जैसे बैल का माँस हो तो उसमें बल जैसे ही 
सूक्ष त_स जीव पैदा होते है।” ऐसा अर्थ करने पर जब 
निगोद शब्द के साथ सगति बैठती नहों, क्योकि निगोदिया 
जीव त्रस होते नही तव वे निगोत्त शब्द का लब्ध्यपर्याप्तक 
अर्थ करके सगति बैठाने का प्रयत्न करने लगते है पर निगोत 
का लब्ध्यपर्या प्तक अर्थ किसी शास्त्र मे' देखने में आया नहीं 
हैं। यह गडवड 'तम्जातीना' शब्द का ठीक अर्थ न समझने 
की वजह से हुई है। इसलिए 'तज्जातीना' का सही अर्थ यो 
होना चाहिए कि--/उसो मास की जाति के ( न कि उसी 
जीव की जाति के ) अर्थात्‌ उस मास का जैसा वर्ण-रस-गध 
है उसी तरह के उसमे निगोद जोव पैदा होते है ।” ऐसा अर्थ 
करने से कोई असगतता नही रहती । जिस प्राकृत गाथा की 
छाया को लेकर पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में उक्त पद्म रचा गया 
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है उस गाथा में भी मास मे निरन्तर निगोद जीवो की ही 
उत्पत्ति वताई,#) वह गाथा यह है-- 


आसासु अ पकक्‍कासु अ विपच्चमाणासु मंसपेसोसु । 
सयय॑ चिय उववाओ भणिओ उ निमगोअजोवाणं ॥ 


यह गाथा श्वेताम्वराचार्य हेमचन्द्र ने योगशास्त्र के 
तीसरे प्रकाश में उद्धृत की है। स्याद्वादमजरी के पृष्ठ १७६ 
पर भी यह गाथा उद्घृत हुई है। तथा पुरुषार्थ सिद्धयुपाय 
की पण्डित टोडरमल जी साव ने वचनिका लिखी है। उसमे 
उक्त पद्य न० ६७ का अर्थ इस प्रकार किया है-- आली होउ, 
अग्निकरि पकाइ होठ, अथवा पकती होउ,कछु एक पको होउ, 
ऐसे सबही जे मास की डली तिनवषे उसही जाति के निगो- 
दिया अनन्ते जीव तिनका समय-समय विष निरन्तर उपजना 
होय है । सर्व अवस्था सहित मास को डलिनी विषे निरन्तर 
वैसे ही मॉस सारिखे नये-नये अनन्त जीव उपजे है ।” 


यहाँ टोडरमल जी साव ने भी माँस मे माँस जैसे ही 
निगोद जीव की उत्पत्ति लिखी है। न कि लब्ध्यपर्याप्तको 
फी । और देखो सागारधर्मामृत अ० २ श्लोक ७ मे प० आशा- 
घर जी भी माँस मे प्रचुर निगोद जीव वताते हुए निगोत का 
अर्थ साधारण-अनन्तकाय लिखते है। लब्ध्यपर्याप्तक नही 
लिखते । यहाँ यह भी समझना कि--जैसे स्थावर वनस्पति- 
काय मे जो बादर निगोदजीब पैदा होते हैं। वे भी तो उस 
वनस्पति के रूप-रस-गन्ध जैसे ही पैदा होते हैं । वेसे ही तरस 
जीवो के कलेवरो में समझ लेना चाहिए। यह एक जुदी 
बात है कि--तियंजञ्चो के मास मे निगोद जोवो के अतिरिक्त 
लब्ध्यपर्याप्तक और पर्याप्तक कृमि आदि त्रस जीव भी पैदा 
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हो जाते है। यहाँ तक को उसमे सम्मूच्छिम पचेन्द्रिय लब्ध्य- 
पर्याप्तक तियंड्च तक पैदा हो सकते हैं। परत्तु इसका 
मायना यह नही हैं कि बैल के कलेवर में बैल जैसे प्चेन्द्रिय 
सूक्ष्म लब्ध्यपर्याप्तक जीव पैदा होते हैं। ऐसा कोई बाएषे 
प्रमाण हो वो बताया जावे। मनुष्य के कलेवर में लब्ध्य- 
पर्याप्तक मनुष्यों का पैदा होता ऐसा तो शास्त्रों मे' स्पष्ट 
कथन मिलता है। परन्तु जिस जाति के तियँच का कलेवर 
हो उसमें उसी तिर्य॑ंच जाति के लब्ध्यपर्याप्तक सूक्ष्म जीव 
पैदा होते हैं एसा कथन नही मिलता हैं। तथा जिस प्रकार 
सभी सम्मृच्छिम मतुष्य नियमत लब्ध्यपर्याप्तक ही होते है । 
उस तरह सभी सम्भूच्छिम तिर्यच लब्ध्यपर्याप्तक नहीं होते 
दे पर्याप्तक भी होते है। इस तरह दोनो मे विषमता होने से 
यह भी नहीं कह सकते कि जैसी उत्पत्ति लब्ध्यपर्याप्तक 
मनुष्यो की है। वैसी ही तियँचों की भी है। यद्यपि आगम 
में पचेन्द्रिय तियंञ्चो के गर्भज और सम्मूच्छिम ऐसे दो भेद 
जरूर किये है। पर इसका मतलब यह नही है कि जो बैल, 
हाथौ धोडे गर्भजन्म से पैदा होते हैं वे ही सम्मूच्छिम भी 
होते हैं। सम्मूच्छिम पचेन्द्रिय तिर्यंच और ही होते हैं-- 
जिस जाति के गर्भज तिर्यच होते हैं उसी जाति के सम्मूच्छिम 
तिय॑ंच नही होते ऐसा कहने में कोई वाधक प्रमाण नजर 
नही आता है। ह 


रत्नकरण्ड श्रावकाचार शलोक ६६ की टीका में प० 
सदासुख जी ने लिखा है ---“मनुष्य तिय॑चनि के माँस का 
एक कण में एत्त बादर निगोदिया जीव हैं जो त्रेलोक्य के 
एकेन्द्रिय से पचेन्द्रिय तक जितने जीव हैं उनसे अर्नेभ्तगुणे है 
ताते अन्न जलादिक असख्यात वर्ष भक्षण करे तिसमे जो 
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एकेन्द्रिय हिंसा होय ताते अनन्तग्रुणे जीवनि की हिंसा सुई की 
अणीमात्र माँस के भक्षण करने मे है. पृष्ठ १८१ ।” प० सदा- 
सुख जी साव ने भी भाँस मे. जो निगोदिया जीव सतत उत्पन्न 
होते है उन्हे एकेन्द्रिय ही माना है। किन्तु “श्री जिनागम” 
पुस्तक के पृष्ठ ३२३ पर देशाई जी ने इस कथन की आलोचना 

- की हैं जो ठीक नही हैं। प० सदासुख जी का कथन आगमा- 
नुसार है । 


श्री मूलशकर जी देशाई ने अलब्धपर्याप्तक त्रसो को 
त्रसनिगोद की सज्ञा दी है। किन्तु वे सख्यात या असख्यात ही 
उत्पन्न होते हैं अनन्त नहीं। यहाँ अनन्त का उल्लेख होने 
से स्थावर निगोद ही ग्राह्य है जो अपर्याप्तक औरपर्याप्तक 
दोनो होते हैं जव॒कि त्रस निगोद पर्याप्तक नही होते। - 


आशा है वहुश्नुतज्ञ विद्वात और त्यागी वर्ग इस निवन्ध 
पर गहरे चितन के साथ अपने विचार प्रकट करने की कृपा 
करेगे ! 


कि 


% ऐलक--चर्या # 
क्या होनी चाहिये और क्‍या हो रही है ? 


हमारे कितने ही भाई ऐलक और मुनि में इतना हो 
भेद समझते हैं कि ऐलक लगोट लगाते है और मुनि लगोट 
नही लगाते नग्न रहते है। इसके सिवाय दोनो की चर्या में 
और कोई अन्तर नही समझते । और ऐलक जी भी स्वय ऐसा 
ही समझते है। किन्तु वस्तुस्थिति ऐसी नही हैं और आगम 
भी ऐसी साक्षी नही देते । शास्त्रों में वाह्यवेश के सिवाय,दोचो 
की चर्या मे भी कुछ अन्तर जरूर रखा हैं। पर वह अन्तर 
आज लोप किया जा रहा है और बहुत कुछ लोप हो भी चुका 
हैं जिसका भान विद्वानों तक को नही होता । किन्तु तदह्रिषयक 
आगमो के देखने वालो को उक्त भेद स्पष्ट नजर. मे आने 
लगता है वह कंसे छिपाया जा सकता है । 


ऐलक यह एक श्रावक का उत्कृष्ट लिंग है। इसके 
ऊपर मुनि होने के अतिरिक्त और कोई श्रावक का दर्जा नही 
इसी अभिप्राय से किन्‍्ही ग्रन्थो मे उनका लघुमुनि, देशयत्ति, 
भुनिकुमार या ऐसे ही किसी नाम से उल्लेख किया गया है। 
जब तक शरीर पर वस्त्र का एक धागा भी पडा रहेगा तब 
तक मुनि नहीं कहाये जा सकते, फिर उनके पास तो वस्त्न की 
वडी सी कौपीन रहती हैं। इसलिए ऐलको की मान्यता और 
चर्या ऐलको ही के अनुरूप होनी चाहिये, न कि मुनि के तुल्य । 
लेकिन हम देखते हैं कि ऐलक पद के लिए पूर्वाचार्यों ने जो 
कुछ सीमा वाँधो थी आज उसका उल्लद्भबन किया जा रहा 
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है । इदानी लगोटधारी मुनियों की एक नई सृष्टि हो रही - 
| + 

ग्रन्थों में लिखा है कि जो जिस प्रतिमा का धारी है 
उसे उससे नीचे की प्रतिमाओ का पालना भी अनिवायं है। 
प्रसिद्ध आचार्य स्वामी समन्तभद्र के 'रत्नकरण्ड' ग्रन्थ क 
कौन नही जानता । जेव विद्यालयों के छोटे-छोटे विद्यार्थी तको 
उससे परिचित हैं उसमे साफ लिखा है कि-- 

श्रावक पदानि देवेरेकादश देशितानि येषु खलु । स्वगुणाः 
पुवंगुणे सह सतिष्ठन्ते क्रमविवृद्धा ॥ १३६ ॥ 

अर्थ--अहंन्त देव ने श्रावकों के ग्यारह पद वतलाये 
हैं। उनमे अपनी प्रतिमा के ग्रुण पहिले की प्रतिमाओ के 
गुणो के साथ-साथ अनुक्रम से वढते हुये रहते हैं । 
यही वात निम्न ग्रन्थों मे भी पायी जाती हैं-- 


. अध्यधिक्नतमारोहेत्यूबं पूव॑न्नत स्थित । 
-- सोमदेवकत यशस्तिलक ४४ वा काव्य 
स्थानेष्वेकादशस्वेवंस्वग्रुणा: पूर्व॑ंसद्गुण: । 
संयुक्ता: प्रभवन्त्येते श्रावकाणां यथाक्रसस्‌ ॥ ५४४ ॥। 
-- वामदेवकृत भाव सम्रह - 


“ब्रतादयों गुणा दर्शनादिश्निः पूर्व गुणे सह क्रमप्रवृद्धा: भवंति । 

“-- चामुन्डराय कृत चारित्रसार सस्कृत पृष्ठ २ 

सकल कीति ने “धर्मप्रश्तोत्तर” नामक भ्रन्थ के पृष्ठ 

६० में उत्कृष्ट श्रावक कौन कहलाता है ? इस प्रश्न का उत्तर 
देते हुए लिखा है कि-- ; हे 
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“जो अपनी पूर्ण शक्ति से ग्यारह प्रतिमाओ का (नकि 

रा ११ वी का) पालन करते है वे उत्कृष्ट श्रावक कट्टलाते 
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ग्रन्थों के इस कथन के अनुमार ऐलको को जो कि ११ 
वी प्रतिमा के घारी होते हैं नीचे की दसो प्रतिमाओ का 
पालन करना चाहिये किन्तु आजकन के प्राय ऐलक प्रोषध 
नाम की चौथी प्रतिमा का जिसमे अष्टमी चतुर्देशी को चार 
प्रकार के आहार का त्यागरूप प्रोषधोपवास करना होता है 
कोई पालन नहीं करते। वे तो अपने को मुनि की तरह 
अतिथि वतलाते हैं। कदाचित्‌ किसी ग्रन्थ मे प्रसगोपात्त 
कहीं उन्हे अतिथि लिख दिया हो तो उसका यह अभि- 
प्राय कदापि नही हो सकता कि पर्व तिथियो मे उनके लिए 
उपवास करने का नियम टूट गया समझ लिया जावे। वहाँ 
अतिथि शब्द को भिक्षुक अर्थ मे लेना चाहिए क्योकि ऐलक 
भिक्षाभोजी होते है। अगर अतिथि शब्द का यह मतलब न 
8 जावेगा तो आचारयों की आज्ञा एक दूसरे के विरुद्ध 
पडंगी । 


बल्कि निम्नलिखित ग्रन्थों मे ११ वी प्रतिमा का स्वरूप 
वर्णन करते हुये उसके घारी को पर्वतिथियों मे उपवास करने 
की खासतौर से प्रेरणा की गई है-- 
'उवयास पुणणियमा चउब्विह कुणई पव्वेसु' ॥॥। ३०३ ॥ 
-- वेसुनन्दिकृत श्रावकाचार 
“पर्वचु चोपचास नियमतश्चतुर्विध॑ कुरुते । 
“ तत्त्वा्थवृत्ति भास्कर नन्दि कत--अ० ७ सू० इ६ प्रष्ठ १८१ 
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'कुयदिय चतुप्पव्पामुपवास चतुरविध ॥ ३ ॥ अ० ७ 
- आशाघरकृत सागारधम मृत 


'अतुविधोपवास च फर्यात्पर्वंसु निश्चयात्‌ ॥ ६३ ॥ अ० ८ 
-“: मेधावीकृत धर्मसग्रह श्रावकाचार 


इन चारो उद्व रणो में निश्चयात्‌' आदि वाक्‍्यों से इस 
वात का वहुत अधिक जोर दिया गया है कि वह निश्चय से 
चारो पर्वतिथियों में उपवास करें ही। स्वय आशाधर ने 
स्वोपज्ञ टीका में उक्त एलोकाद्ध के कुृयदिव' शब्द को व्याख्या 
करते हुए लिखा है कि-- 

फु्यादिव अवश्य विदष्यादसो । क उपवासमनहन । 
कि विशिष्ट चतुविध चतस्रोविधा आहारास्त्याज्या यस्मिन्नसो 
चतु्विधस्तं । चतुष्पर्व्या मासि मासि द्वयोरष्टम्योद्द योश्चतु- 
बंश्यो । 

ग्यारहवी प्रतिमा में ब्नत एक ऐसी ऊँची हद तक 
पहुच जाते है कि नीचे को प्रतिमाओ क्रे ब्नत विना कहे ही 
उनमे अन्‍्तर्लीन हो जाते है किन्तु प्रोपधोपवास प्रतिमा का 
वहाँ अन्तर्भाव नही होता इसलिए उसे यहाँ खासतौर से अलग 
कहा हैं ! 

मुनि और ऐलक में भेद डालने वाली यह तो हुईं एक 

वात । अब हम एक दूसरी वात और वतलाते है। वह यह 
है कि-- 

आजकल जो ऐलक खडे आहार लेते है यह विधान 
मुनियो के लिये हैं ऐलको के लिए नहीं। इस विषय के लगभग 
सभी ग्रन्थों मे ११ वी प्रतिमाधारी को केवल बैठे भोजन करने 
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इजाजत दी है। पाठकों की जानकारी के लिए उन सब 
प्रमाणो को नीचे उद्ध,त किये देते है-- 
“वाणिपात्न प्रुटेनोपविद्यभोजी 
- चारित्रसार सस्क्षत पृष्ठ १दे 
“मु जह पाणपत्तम्मि भायणे वा सुई समुव इट्टो ' ॥॥ ३०३ ॥। 
-- वसुतन्दि श्रावकाचार 
पाणिपात्रे भाजने वा समुपविष्ट सन्नेकवार भुक्त । 
- तत्त्वार्थ वृत्ति भास्कर नन्दि कृत अ० ७ सू० ३६ पृ० १८१ 
स्वयं समुपविष्टोष्द्यात्पा णिपात्रेष्य भाजने' ॥ ४० ॥ म० ७ 
-- आशाधरकृत सागा रधर्मामृत 


आशय पात्रे3्यवा पाणी भु क्त य उपविश्यवे ॥ ६३ ।। अ०८ 
- मेघावीकृत धर्मंसग्रह श्रावकाचार 


'उपविश्य चरेद्भिक्षा करपात्न 5ड्भ सवृत ' ॥ ५६६॥ 
-- वामदेवक्ृत 'भावसग्रह 

लोच पिच्छ च सघत्ते भुक्तेउइसों चोपविश्यवे ॥ २७२ ॥ 
-- त्रेहानेमिदत्तकृत “धर्मोपदेशपीयूषवर्ष 

लोच पिच्छ धृत्वा भुक्तेह्य पविश्य पाणिपुदे । 
-“ शुभचन्द्रकृत स्वामी कारतिकेयानुप्रेक्षा की टीका 
यही श्लोक श्रुतसागर ने पट्प्राभूव की टीका में उक्त च 
रूप से लिखा है । * 


पाणिपात्रेंडन्यपात्ने वा भजेदर्भुक्ति निविष्टबान ॥ १८५ ॥ 
-- गुणभूषणकत्त आ्रावकाचार 





#ुद देखो सूत्र पाहुड की गाथा २१ की टीका । 
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ऊपर के इन तमाम ग्रन्थों में उपविश्य, समुवइट्ठो, 
समुपविष्ट , निविष्टवान्‌” वाक्य से साफतौर से ऐलक के लिये 
बैग रहकर भोजन करना लिखा है। 

यहाँ इतनी वात और कह देना योग्य हैं कि ग्या रह॒वी 
प्रतिमा का जो स्वरूप ग्रन्थों मे मिलता है वह एक प्रकार से 
नही पाया जाता । इसकी सज्ञा भी एक रूप में नही मिलती । 
कही इसे उद्दिष्टविरत, कही उत्कृष्ठ श्रावक, और कही इस 
समूची हो प्रतिमाधारी को क्षुल्लक कहा गया है। कही इसके 
दो भेद किये है--१ प्रथमोत्कुष्ट और २ द्वितीयोत्कृष्ट । कही 
प्रथमोत्कृष्ट के भी दो भेद किये है--१ एक भिक्षा नियम और 
२ अनेक भिक्षा नियम । इतना सव कुछ होते हुए भी प्राचीन 
ग्रन्थों मे कही ऐलक नाम की उपलब्धि नहों होती । ऐलक 
नाम की कल्पना वहुत ही पीछे की जान पड़ती हैं। प्रचलित 
मे जो क्षल्लक और ऐलक कहलाते है वे क्रम स प्रथमोत्कृष्ट 
और द्वितीयोत्कृष्ट के भेदों मे गगना किये जा सकते हैं। 
साधारणतया क्ष्‌्ल्लक और ऐलक की चर्या मे यह भेद हैं कि 
क्षल्लक क्षौर ( हजामत ) कराता है, एक वस्त्र ( पछेवडी ) 
रखता है, और पात्र मे भोजन करता है। किन्तु ऐलक केशो 
का लौच करता है, कौपीन मात्र वस्त्र रखता है और करपात्न 
भोजी है। कुछ भी हो यह तो निश्चित है कि ११ वी प्रतिमा 
के किसी भी भेद प्रभेद वाले के लिए बैठे भोजन करने के 
सिवाय आगम में कही खडे भोजन का कथन नही है । 

सागारधर्मामृत, धर्मसग्रह-भ्रावकाचार, और गुण- 
भूषणक्ृत ध्रावकाचार मे पहिले प्रथमोत्कृष्ट श्रावक के लिए 
बैठे भोजन का वर्णन किये बाद द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक की केश 
लु चन आदि उन क्रियाओ का वर्णन किया है जो प्रथमोत्कृष्ट 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिये और क्या हो रही है? | [ ६७ 


से द्वितीयोत्कृष्ट मे विशेष है। शेष क्रिया में द्वितीयोन्कृष्ट के 
लिए तद्वदद्वितीय ' तथा द्वितीय.” 'द्वितीयोडपि भवेदेव” इन 
वाक्यो से वही रहने दी है जो प्रथमोत्कृष्ट के लिए कही गई 
थी। वसुनन्दि श्रावकाचार मे भी इसी तरह से कथन किया 
गया है। ज॑सा कि उसकी निम्न गाथा से प्रगट हैं-- 


एवं भेओ होई णवर विसेसों कुणिज्ज णियमेण । 
लोच धरिज्ज पिच्छ भुजिज्जो पाणिपलस्मि ॥ ३११॥ 


इस गाथा मे लिखा हैं कि--११ वी प्रतिमा में प्रथम 
भेद से दूसरे भेद वाले मे यही विशेषता हैं कि यह नियम से 
लॉच करता है, पीछी रखता है, और पाणिपात्र में भोजन 
करता है। और कोई विशेषता नही है ।* 


जरा सोचने की बात है कि अगर ग्रन्थकारों को ऐलक 
के लिए खडा भोजन कराना अभीष्ट होता तो उक्त विशेष- 
ताओ के साथ एक विशेषता खडा भोजन की भी लिख देते । 
किन्तु ऊपर के किसी ग्रन्थ मे ऐसा नही लिखा गया है। 


धर्मोपदेशपीयूषवर्ष, भावसग्रह और स्वामी कार्तिके- 
यानुप्रेक्षा को टोका में तो साक्षात्‌ द्वितोपोत्कृष्ट श्रावक (जिसे 
वर्तमान मे ऐलक कहते है) को ही बैठे भोजन की आज्ञा की 
है। रहा चारित्रसार सो उसमे उदिष्टविनि वृत नाम की 
समूची हो ११ वी प्रतिमाधारी को बंठे भोजन करना प्रति- 
पादन किया है । 





१--कौपीन मात्त वस्त॒ का रखना भो इसकी विशेषता है वह यहाँ 


इसलिए नहीं बताई कि उसका कथन ऊपर गाथा में क्र दिया 
भथा। 


हद] [* जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


यद्यपि ऊपर लिखित प्रमाणो मे वेठे भोजन का विधान 
करना ही खडे भोजन का निपेध सिद्ध कर देता है। फिर भी 
कुछ भाई कहते है कि क्या हुआ अगर बेठे भोजन करना 
लिख दिया तो, कही यह तो नहीं लिखा कि 'ऐलक खडे 
भोजन न-करे ।' ऐसे कदाग्र हियो के सन्‍्तोष के लिए भी वेसा 
एक प्रमाण नीचे और दे देते हैं। जिसमे साफ खडे भोजन का 
निषेध किया गया है-- 
क्षुल्लकेष्वेकक वस्त्र नान्‍्यजञ्न स्थितिभोजनसु । 
आतापनादियोगो5पि तेषां शब्वन्षिषिध्यते ॥ १५५॥ 
ह टीका--क्षुल्लकेषु-सर्वोत्कृष्ठ श्रावकेषु । एकक-एक । 
वस्त्र-अवर पट । नानन्‍्यत्‌-अन्य-द्वितीय वस्त्रन भवति। न 
स्थितिभोजन उद्भीभुयभ्यवहारोष्पि न भवति। आतापना- 
दियोगो5पि-आतापवृक्षमूला भ्रावकाशयोगश्च । तैषा-क्षुल्ल- 
-काना | शश्वत्‌-सर्वकाल । निषिध्यतेप्रतिपिध्यते 4 
गुरु दासाचार्य का बनाया हुआ एक '्रायश्चित्त- 
समुच्चय' नाम का भ्रन्थ है। जिस पर श्री नन्दिगुरु ने एक 
सस्कृत टीका भी लिखी है। वही का यह श्लोक मय टीका के 
है इसमे लिखा है कि-- क्षुल्वकी के लिये. एक वस्त्र का 
ही विधान है दूसरे का नही। वे खडें होकर भोजन भी नही 
कर सकते और उनके लिये आतापनादि योग भी सर्देव 
निषिद्ध है । 
“यह कथन क्षुल्लक के लिए है, ऐलक के लिए नहीं । 
- अलोक में भी साफ क्षुल्वको के स्थिति भोजन का निषेध किया 


है [ 
ऐसी शका भो नहीं करनी चाहिए। क्योकि श्राचीन 
ग्रन्‍्थो मे ऐलक नाम आता ही नही । जिसे आज हम ऐलक 


ऐलक चर्या. क्या होनी चाहिये और क्या हो रही है ?] | ६६ 


फहते हैं उसे ही शास्त्रकारो ने क्षुल्लक नाम से भी लिखा 
है। स्वय इसी ग्रन्थ मे इसके अगले ही श्लोक में इस रहस्य 
को खोल दिया हैं। यथा -- 


क्षोरं कुर्याच्च लोच वा पाणों भ्रुक्त5थ भाजने। 
- कौपोनसात्नतत्रोइसो क्षुललक परिकीतित' ॥ १५६७ 


अर्थ--क्षौर कराओ चाहे लौच, हाथ मे भोजन करो 
चाहे पात्र मे, वह कोपीन मात्र का धारी क्षुल्लक कहा जाता 
हैं। 

इससे स्पष्ट हैं कि यहाँ उस ऐलक को भी क्षुल्लक कहा 
गया है जो लौँच करता है, करपात्र मे भोजन करता है और 
कौपीन रखता है। इसलिए इस ग्रन्थ मे जिस क्षुल्लक' के लिये 
स्थितिभोजन करना मना किया है उसे ऐलक भी समझना 
चाहिए। 


यह कथन उस वक्त का हैं जबकि ११ वी प्रतिमा के 
२ भेद नहीं थे एक ही था और उसे क्षुल्लक (टीका मे उत्कृष्ट 
श्रावक) ही कहते थे इसी से उसके एक वस्त्र ही बताया है। 
आज यह एक वस्त्र ऐलक के माना जाता है और क्षुल्लक के 
दो वस्त्र [ कौपोन और उत्तरीय ) माने जाते हैं । 


यह तो हुईं सस्कृत प्राकृत ग्रन्थो की बात । अब हम 
इसकी पुष्टि मे भाषा ग्रन्थों के भी तीन प्रमाण लिख देते हैं-- 


(१) प० बुघजन जी कृत--तत्त्वार्थ बोध पृ० १५६ मे 
लिखा है-- 


अईलक महापुनीत, केश लोचे निज करते । 
ले करपात्न अहार, बठि इक श्रावक घरते ॥ ८५२१ 


[ # हेने तिकाष स्म्वायसी भाद २ 
| ६३ दौखात लिया शाह भे गिल है -- 
क्षःऋखक, होते पाह् एंशार, 
ऐसलि का क्ापाऩ सहारे । 
शुगिदर ऊ््चा से धरार, 
ऐशि' सर्यका बढ़ा सार ता 6२ ॥। 
«  ग्रतिगाषध्नाएिशार 
| ६ पल पयग्दारस थी बज पाहदपुताज मै ++ 
गह़ हाइुणक्त सागक को पोत, 
हुं ऐडक भार पुरोसव। 


शोक एकल. शमर ओपोग, 
हाय शइजाहत पोछों खोल ॥ १८3 ॥। 


विधियों अधि केहि साहार' पाहियाब शोगम झतुगार । 
कर कराए चत शतियोर, शीय घास रज सहे शोर ॥ १६६ ॥। 


बाचियाश धाहार, कर अ्तश्तसि जोर सुतिव। 
बड़ों रहे तिहिबार, भकत्तिरहित भोशन सजे ॥ इर्टर्द ॥ 


एक हाथ में पग्राग धरि, एशक हाथों हेय। 
धामभर के धर सापके, ऐसश असम बरेय॥ २०० ॥ 


पड उ्याए? प्रलिंता ऋचन, सिशयों सिद्योत निहार!। 
भौर प्रश्त भाही रहे, अब तिति को अधिशार॥। 
-- ए या अधिकार ॥ 
नजौ>+>++-->जत+त--....२नन_नंँ३लॉुनंनतने+_+ 
40083 
२अहो है माँदिर सो ने का भ्रभ्शार 
पूराव है उम मे भी पटों पाठ है । 


में णोे एस्स लिक्चित पावॉ- 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिये और क्या हो रही हैं ?| [ ७१ 


तीनो ही भाषा ग्रन्थों में ऐलक के लिए बैठा भोजन 
लिखा हैं। साथ ही दौलत क्रिया कोश मे अर्यका के लिये 
भी बेठे भोजन करने का विधान किया हैं। भगवती 
आराधना अध्याय १ गाथा पई३ की वचनिका में पण्डित 
प्रवर सदासुख जी सा० ने भी आथिका के लिये बेठकंर 
आहार ग्रहण करने की वात लिखी है। आयिका उपचार 
महाब्रती होती है जबकि क्षल्लक-ऐलक पचम गुणस्थानी 
अणुबती ही होता हैं ऐसो हालत मे जब आथिका तक बेठा 
भोजन करती है तो क्षुल्लक-ऐलक खडे भोजन कंसे कर 
सकता है ? यह तो साधारण बुद्धि भी सोच सकता है । खडा 
भोजन तो निग्न॑न्थ महाक््ती साधु ही करता है इसीलिए साधु 
के ही २८ मूलगुणो मे 'स्थिति भोजन' नाम का एक मूल गुण 
बताया है, अन्य के नही । स्त्रियों मे' क्षुल्लिका और आयिका 
पद ही होता हैं ऐलिका पद नही । 

प० भूघरदास जी ने एक नई और बात लिखी हैं। वे 
लिखते हैं कि-मुनि जो पाणिपात्र मे आहार करते हैं वे अजुली 
जोड कर करते है परन्तु ऐलक अजुली जोड कर नही करते। 
वह तो एक हाथ पर धरे हुए ग्रास को अपने दूसरे हाथ से 
उठा कर खाता है । न मालूम भूधरदास जी ने यह बात किस 
आधार से लिखी है। सम्भव हैँ कि यह ठीक हो क्योकि इस 
विषय के ग्रन्थों मे सामान्यरूप से पाणिपात्र आहार का 
उल्लेख मिलता हैं। दोनो ही तरह को पाणिपात्न कह सकते 
हैं। विद्ानो को इसकी खोज करनी चाहिए। प० भूघरदास 
जो इस स कृथन को सिद्धात के अनुसार लिखा बताते है ४ 

यहाँ पर एक आक्षेप का समाधान करना अनुचित न 
दोगा, कुछ भाई कहते हैं कि--“अगर ऐलक मुनि को तरह 


श्र 
$ ५ रु है... गेल सह 6 ८ एच ६१४ ६ 
पघिद आन | धार कै यू हशाका ३ पे इंच पा बाजह 5 दही एणवई 
में कई दशा हि + चित हल हुप हाय झभार। कै 
#यँ 4३ की 


पधाहाग दविचविभोजी: विस हहजा पात्योग्व शागोजोी । 
भ्रध्गचादर/ पहम्ग्रण विधवा इतिफा पते । 
क्ापेशदापह सेवक ज्शविधिएु. ग्रोशयारिसम सरझने। 
में | वितेंत दिवित्यिति में गाज गददत टिया का 8 क> 
भर 2उ$नेत रंडी गह ३४ काफनण आजउने पौर 
४ बी पु हरजई इहगद रही सके काट ? 
दाग व कडा। व मल ये दिखा हो फे है । 
न दा वह गनिएगमे दोना #थि हे 
*+ रन ईश्वर: हा £ 


व आए रही काए पड अग्8 गई पर 


कक 
] 


हुए वादे पाशय ४ है, शपल घोर सशाहिमेरम्त े म्मारों 
भाजि बंद रपये हरी किए दे चोर मे हमने ये २_म्या हु 45 

विडर ॥ हो हि शाम 2 प्‌ न का शा लोिद बा 
में श्गांप वध क्ति में शयध्वाध्यिने: पुत्र । 
किएयू सायिशोहपहिमप्‌ खा प्रतित्ञायमिष्यते ॥ा 
पॉछियातय मिसस्वेसंाशि।्ण स्थिति भोलने | 
पराबतावदएं धुथमिी.. रहाम्याहास्मस्पमा ॥ 
- सौसरा कापय' 





भ प८ गमागरसाग भी ने जो छह एप में. इसडो झ़ुणाद विधा है 
बह बहूप की रद ठ है । 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिए और क्‍या हो रही है ?] [| ७३ 


मूलाचार सस्कृत पृष्ठ ४४, अनगार घर्माम्ृत सस्कृत 
पृष्ठ ६८०२९, आचार सार प्चमोधिकार श्लोक १५२ मे भी 
मुन्ति के स्थिति भोजन मे यहो कारण बताया गया है । 


पाठक समझ गये होगे कि मुनि जो खडे आहार लेते है 
उसमे कितनी भीषण प्रतिज्ञा हैं। ऐसे कठिन अनुष्ठान के 
लिये श्रावक को अयोग्य समझकर ही मभ्रन्थो मे ११ वी प्रतिमा- 
धारी के लिए बेठे भोजन की आज्ञा प्रदान की गई हैं। और 
इसी आधार पर शायद भृूधरदास जी ने पाएवेपुराण मे ऐलक 
के लिये अजुली जोड कर भोजन करने का भी उल्लेख नही 
किया मालूम होता है। जो ऐलक कौपीन मात्र को नही त्याग 
सकता उसमें इतना साहस कहाँ से आ सकता है ”? और इसी- 
लिये उसके आतापनादि योगो का भो निषेध शास्त्रो मे किया 
गया जान पडता हैं। खुद प० वामदेव ने भावस ग्रह मे ११ 
वी प्रतिमा वाले के वीरचर्या न होने का कारण कौपीन मात्र 
परिग्रह वतलाया हैं। वह वाक्य इस प्रकार हैं-- 


वबीरचर्या न तस्पास्ति वस्त्रखेड परिग्रहात्‌'। ५४८ १ 


सोचने को वात है अगर ऊ ची क्रिया के वहाने शास्त्र- 
विरुद्ध प्रवृत्ति की जायेगो तो--आयिका-दक्षुल्लक व ब्रह्मचारी 
गण भी खडे भोजन करना प्रारम्भ कर देगे फिर उन्हे कैसे 
रोका जायगा ? अत शास्त्रानुसार प्रवृत्ति करने मे ही सवका 
हित है इसी से त्यागी वर्ग में अनुशासन बना रहेगा, अन्यथा 
स्वछन्दता फेल जायेगी । अगर ऐलक शुद्ध मन से ऊंचो 
क्रिया पालने की भावना रखते है तो साहस करके लगोटी 


छोड दे फिर उन्हें कोई खडे भोजन से रोकने वाला नही 
सिलेगा । 


७४ ] [ # जन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


इस प्रकार इस विषय में जितना भी विचार किया 

जाता है किसी भी तरह ऐलक के लिये खडा भोजन सिद्ध 
नही होता । इस विषय के सभी सस्क्ृत प्राकृत के उपलब्ध 
ग्रन्थ देखे गये उनमे कोई एक भी ऐलक' को खडे आहार की 
आज्ञा नही देता और किसी में भी यह लिखा नहीं मिलता 
कि ऐलक के वास्ते पव॑ंतिथियो मे प्रोषधोपवास करने का 
नियम नही है । इतना विवेचन किये बाद भी यदि किसी 
अर्वाचीन मामूली ग्रन्थ मे' इसके विरुद्ध लिखा मिल जावे तो 
वह प्रमाण नही माना जा सकता। क्योकि आधुनिक किसी 
भी ग्रन्थ का कोई भी शास्त्रीय विधान तब तक मान्य नही 
हो सकता जब तक कि उसका समर्थन पूर्वाचार्यों के ग्रन्थों 
से न होता हो। मुझे उस वक्त बडा आश्चयं होता है जब मैं 
वर्तमान के कुछ पण्डितो की लिखी हुई छोटी मोटी पुस्तको 
मे ऐलक के लिये खडा भोजन का कथन पढता हूँ। बगैर 
शास्त्रों के देखे यो ही किसी सुनी सुनायी वात को शास्त्र का 
रूप दे देना बहुत ही बुरा हैं ऐसी पद्धति पण्डितो को शोभा 


नही देती । 


जो ऐलक मुनियो की वराबरी करने के लिये पूर्वाचार्यों 
के ग्रन्यो मे आज्ञा न होते भी खडा भोजन करता हैं और 
पर्व तिथियो मे उपवास नही करता वह शास्त्र विहित चर्या 
नही करता है। उसकी इस प्रवृत्ति का विचारशील' शास्त्र- 
वेताओ को पर्याप्त विरोध करना चाहिये। विज्ञजनों की 
उपेक्षावृत्ति से ही शास्त्र विदद्ध रीतियो का जन्म होता है । 


इति । 
सम्पादकीय नोट--लेखक ने बहुत श्रम करके लेख 


ऐलक चर्या क्या होनी चाहिए और क्या हो रहो है ?] [ ७५ 


सिखा है विद्दानो फो विचार करके इस विषय में अपना मत 
प्रगट करना चाहिये । 


हम भी प्रमाण सचित करने का प्रयत्न कर रहे हैं 
परन्तु अभी तक लेखक के विरोध में सिवाय रूढि के और 
कोई प्रमाण नही मिला है। मूलचन्द किशनदास कापडिया 
सूरत द्वारा सगृहीत प्रकाशित (वीर स० २४४०) 'ल्लेपन क्रिया 
विवरण” पुस्तक के पृष्ठ १३ पर लिखा है--ऐलक पदवीमाँ 
विशेषता एछे कि--“उभा रही ने पाणिपात्रज आहारज करे” 
किन्तु यह किसी प्रमवश या गलती से लिखा गया हैं क्योकि 
इसके लिए कोई प्रमाण या आधार वहाँ नही दिया गया हैं । 
यही हालत प० हीरालाल जी शास्त्री की हैं उन्होने भी 
श्रावकाचार सग्रह भाग ४ की प्रस्तावना पृष्ठ €३ में ऐलक 
के खड़े भोजन करने की वात लिखी हैं जो निराधार है । 





छ 
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पं० टोडरमल जी 
ओर शिथिलाचारी साधु 


जिन देव-शा स्त्न-ग्रुरू की हम नित्य पूजा करते हैं उनमे 
देव शास्त्र के साथ गुरू का नाम भी जुडा हुआ है। इससे 
प्रगट होता है कि >गुरू यानी मुनि का पद भी कम महत्व 
का नही है। गुरू के लिये एक कवि ने यहाँ तक लिख दिया 
हैं कि--'वे गुर चरण धरे जहाँ जग में तीरथ होइ ।” ऐसे 
महान्‌ पद के धारी मुनि भो केवल वेषमात्र से ही शुनिन 
होने चाहिए, किन्तु वेष के अनुसार उनमे मुनिपने का वह 
उज्ज्वल चारित्र भी होना चाहिये जो मुनियो के आचार 
शास्त्रों मे लिखा हैं। आचाय॑ समन्तभद्र स्वामी ते र॒त्नकर॒ण्ड 
श्रावकाचार मे गुरू का लक्षण इस प्रकार लिखा हैं-- 
4 82 शक 3 
विषयाशावशातीतो निरारंभो5परिग्रहः । 
जशानध्यानतपोरक्तस्तपस्वी स प्रशस्यते 0 


अर्थ--जो इन्द्रियो के विषयो की आशा से दूर रहता 
हुआ आरम्भ परिग्रह से रहित भर ज्ञान-ध्यान तप में 
तललीन रहता है, वही प्रशसनीय मुनि कहलाता हैं । 

इस महान पद की सुरक्षा के लिए हमारे पूर्वाचार्यों ने 
मुनियो के शिथिलाचार पर वडी कडी दृष्टि रक्‍्खी हैं। वेष- 
मात्र को तो उन्होने आदरणीय ही नही माना हैं। उन्होने इस 
दिशा मे सावधान रहने के लिए मुनिभक्तो को जो आदेश दिया 
है उसके कुछ नमूने हम यहाँ लिख देना उचित समझते हैं-- 
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६799900०७०७०९५४४०४०७०५००५०२७५४७५७५४०६०७७०९५०४०(८०००२७७०९०३५००९४४० ००७७ 
मोक्षमार्ग मे सम्यक्व ओर चरित्र का ही सर्वाधिक 
महत्व है (हसलिए गुणस्थानों का क्रससम्यकत्व ओर चारित्र की 
अपेक्षा से है, ज्ञान की अपेक्षा से नहों है। ज्यों ज्यो चारित्न 
बढ़ता जावेगा त्यो त्यो ही आत्मा ऊपर के गुणस्थानो में चढ़ता 
जादेगा। ऐसी बात ज्ञान की वृद्धि के साथे नहों है--ज्ञान बढ़ता 
रहे तब भी गुणस्थान बढता नहीं )) 
७0००५००५०००७७०००००००५००१५००००००६०७०००५० 97209०99560०%०५० 
सबसे पहिले इस विषय मे हम महषि कुन्दकुन्द की 
वाणी उद्धधृत करते है -- 


अस्संजद ण चदे वत्यविहोणोवि सोण वंदिज्जो। 
दोण्मिवि होति समाणा एगोघि ण सजदो होदि॥ २६ ॥ 
-- “दर्शनपाहुड़” 
अर्थ-असयमी कहिये जो कि महात्रती नही है--ग्रहस्थ 
हैं उसकी वन्दना न करे । और जो वस्त्र त्याग कर नग्नलिगी 
वन गया है परन्तु सकल सयम का पालन नही करता है वह 
भी वन्दता के योग्य नही है | दोनो ही यानी ग्रृहस्थ और मुनि 
एक समान है। दोनो मे एक भी सयमी-महान्नती नही 
हैँ । 
उविकद्ठसी हू चरिय बहुपरियस्मो यथ गरूयभारो य । 
जो विहर॒इ सच्छद पाव गच्छेदि होदि मिच्छत्त ॥<6॥॥ 
-- सूत्र पाहुड़' 
अथे--जो स्वच्छन्द कहिये जिनसूत्र को उलघन कर 
प्रवर्तता है, वह उत्कृष्ट सिह--चा रित्न का धारी, वहुपरिकर्म- 
वाला और गच्छतायक ही क्यो न हो तव भी वह पापी और 
मिथ्याहृष्टि ही है। 


छ्प |] [ +% जेन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


भावविसुद्धणिमित्त बाहिरगंथस्स कीरए चाओ ! 
बाहिरचाओ विहलो अभ्भंतरगथजुसस्स ३॥ भा पा 


अर्थ“ भावी को निर्मल रखने के लिग्ने वाहिर मे परि- 
दि कया का त्या किया जाता है। (त्याग करके जाता है। (त्याग करके भी जो अभ्यतर 
परियह कहिये विषय कषायादि का घारी है तो उसके वाहय- 
त्याग निष्फल है ) 


भावविमुत्तो मुत्तो णय मुर्चो बधवाइमित्तेण। 
इय भाविऊण उज्झसु गंथं अब्भंतर धीरा ॥ 8३॥ 


वेहाविचत्तसंगो साणकसाएण कलुसिओ धीर। 
अत्तावणेण जादो बाहुबली कित्तियं काल ॥ ४४ ॥ 
- “भावपाहुड़” 


अथें--जो रागादिभावो का त्यागी है वही त्यागो माना 
जाता है। केवल कुटुम्बादि के त्याग कर देने मात्र से ही कोई 
त्यागी नही कहलाता है। है धीर ' ऐसी भावना रखकर तू 
अभ्यन्तर परिग्रह जो रागादि भाव उनका त्याग कर | 


देहादि से ममत्व त्याग परिग्रद्द छोडकर कायोत्तसर्ग में 


स्थित हुए बाहुबली मानकषाय से कलुषिताचित्त हुए कितने 
ही काल तक ( एक वर्ष तक ) आतापन योग मे रहे तो उससे 


क्या हुआ ? कुछ भी सिद्धि न हुईं। 
भावेण होइ णग्गो बाहिरलिगेण कि च णग्गेण। 
कस्मपयडीण णियरं णासद भावेण दब्वेण ॥ ५४॥ 
- “भावपाहुड़' 


अर्थ--भाव से भी नरत होना चाहिये, केवल वाहरी 


नस्तवेष से हो क्या होता हैं” जो द्रव्यलिग के साथ-साथ 


हीं 
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भावलिंग का धारी है वही कर्म प्रकृतियो के समूह का नाश 
करता है । 

बहुदोसाणावासो सुमलिणचित्तो ण सावयसमों सो ॥ १५३ ॥ 

-- “भावपाहुड़” 


अर्थं--जो साधु मलिनचित्त हुआ मुनिचर्या मे अनेक 
दोष लगाता है वह श्रावक के समान भी नही है । 
धुचसिद्धी तित्थधरो चडणाणज्ुदो करेइ तवयरणं। 
णाऊण धुच कुज्जा तवयरणं णाणजुत्तो वि॥ ६० ॥ 
-- “मोक्षपाहुड'” 
अर्थें--चा रज्ञान के धारी और जिनकी सिद्धि निश्चित 
है, ऐसे तीर्थद्धुर भी तपश्चरण करते है ऐसा जानकर चिद्वान्‌ 
मुनि को भी निश्चय से तपस्या करनी चाहिये । 
सुहेण भाविद णाण दुहे जादे विणस्सवि। 
तसम्हा जहाबलं जोई अप्पा दुक्खेहि भावय ॥ ६२ ॥ 
-- “मोक्षपाहुड़ 


अथे--सुख की वासना में रहा ज्ञान दुख पडने पर नष्ट पडने पर नष्ट 


हो जाता है जाता है। इसलिये योगी को यथा शक्ति ढुंख सहने क योगी को यथा शक्ति दुख सहने का 
अभ्यास करना चाहिये। अर्थात्‌ परीपहो को सहना चाहिये । 


शाणं चरित्तहीणं लिगग्गहण च दंसणविहृर्ण । 
” संजमहीणो य तवो जइ चरइ णिरत्थयं सबब ॥ ५॥ 
--  शीलपाहुड़" 
अथ्थें--चारित्रहीन ज्ञान को, सम्यवत्वरहित लिंगग्रहण 
को और सयमहीन तप को यदि कोई आचरता है तो ये 
उसके निरथेक हैं। 


८०] [ # जेन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


जो विसयलोलए७एह णाणीहि हृविज्ज साहिदो मोकक्‍्लो । 
तो सो सच्चइपुत्तो दसपुब्वीओ थि कि गदों णरय॑ ॥३०॥ 
“ शीलपाहूड़” 
.. अथ-नयदि इन्द्रिय--विपयो के लोलुपी शास्त्रज्ञानियो 
ने ही मोक्ष साध लिया होता तो दशपूर्वों का ज्ञाता होकर 
भो सात्यकिपुत्र-रुद्र नरक में क्यों जाता ? 
यह तो हुआ श्री कुन्दकुन्द स्वामी का उपदेश । इन्ही 
सवका साराण आचाये श्री समन्‍्तभद्र स्वामी ने रत्तकरण्ड 
ध्रावकाचार में एक ही पद्म मे कह दिया है । 
गृहस्थी सोक्षमार्गस्थो निर्मोहो सेव समोहवानू। 
अनगारो गृही श्रयान्‌ निर्मोहों मोहिनो मुनेः ॥ 


अर्थ--गरृहस्थ यदि निर्मोही है तो वह मोक्षमार्ग का 
पथिक है | किस्तु मुनि होकर मोह रखता है तो वह मोक्षमार्ग 
फा पथिक नही है। मोही मुनि से निर्माही ग्रहस्थ श्रेष्ठ माना 
जाता है। 
आचार्य गुणभद्र को तो बन को छोड रात्रि में वस्ती 
के समीप आ जाने मात्र मुनियो की इतनी सो शिथिलता भी 
सहन न हुई है। वे आत्मानुआसन में लिखते है-- 
इतस्ततण्च त्रम्यंतो विभावार्या यथा सृगा । 
वनाहिशन्त्युपग्रापं कलौ. कष्ट तपस्विन: ॥ १४७ ॥ 
अर्थ--जिस प्रकार इधर उधर से भयभीत हुए गीदड 
राधि में वन को छोड गाँव के समीप अ। जाते है, उसी प्रकार 
इस कलिकाल में मुनिजन भी वन को छोड रात्रि में गाँव के 
समीप रहने लगे है। यह खेद की वात्त है । 
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रानी रेवती की कथा मे आचार्य महाराज ने श्राविका 
रेबती को तो आशीर्वाद कहला भेजा। परन्तु वही पर रहने 
वाले ग्यारह अद्भ के पाठो किन्तु चारित्र भ्रष्ट भव्यसेन मुनि 
को आशोर्वाद कहला नही भेजा । मोक्षमार्ग मे सम्यक्त्व और 
चारित्न का ही सर्वाधिक महत्व है। इसीलिए जान की उप नो का 
कम सम्यक्त्व और चारित्र की अपेक्षा से है, ज्ञान के | 
से नही है। ज्यो-ज्यो चारित्र बढता जायेगा त्यों त्यों ही 
आत्मा ऊपर के गुणस्थानो में चढता जावेगा। ऐसी बात 
ज्ञान की वृद्धि के साथ नही है--ज्ञान बढ़ता रहे तव भी 
गुणस्थान_ बढ़ता नही | अल्पश्ृत के धारी शिवभूति मुनि ने 
तुसमाष को घोषते हुए ही सिद्धि को प्राप्त कर लिया । यही 
वात मूलाचार में कही हैं-- 


धोरो बदरग्गपरो थोव॑ हि य सिक्खिदूण सिज्ञदि हु। 
णय सिज्क्षदि वेरग्गविहीणों पढिद्रण सब्बसत्याईं ॥३॥ 
-- मुलाचार-“समय साराधिकार" 


अर्थ--धी रघोर वेराग्यपरायण सुनि तो थोडा पढ 

लिखकर ही सिद्धि को पा लेता हैं। किन्तु चेराग्यहीन मुनि 
सव शास्त्रो को पढ़कर भी सिद्धि को नहीं पाता है! 

इन सव उल्लेखो मे मुनि के निर्मल चारित्र की प्रधा- 
नता दी है। अर्थात्‌ किसी मुनि में अन्य सभी ग्रुण हो और 
चारित्र की उज्ज्वलता न हो तो सव निरर्थक है। 

यह तो हुआ पूर्वाचार्यों का कथन । तदनन्तर वि० स॒० 
१३०० के करोव में मुनिवेषियों का जो कुछ हाल था उसे 
देखकर प० आशाधर जी ने अनगार धर्मामृत के दूसरे अध्याय 
में अपने निम्न विचार व्यक्त किये है-- 
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मुद्रा सांव्यवहारिकों त्रिजगतीवंच्यामपोथ्याहेतीं, 
वार्मा फेचिदहंयवों व्यवंहरन्त्यन्ये बहुस्तिं श्रिता । 
लोक॑ भृतवदाविशत्यवशिनस्तच्छायया चापरे, 
स्लेच्ठन्तीह तकंस्त्रिधा परिचय पु देहमोहैस्त्यज ॥ ४३ ॥। 


इस पद्म का अर्थ आशाधर जी ने स्वोपज्ञ सस्कृत टीका 
में जैसा किया है उसका हिन्दी अनुवाद निम्त प्रकार है-- 


वर्तमान काल में एक प्रकार के अहकारी साधु तो वे 
हैं जो समीचीनरूप से व्यवहार मे' आने वाली भौर तीन जगत 
में वन्दनीय ऐसी आहंतीमुद्रा जिनसुद्रा को छोडकर उससे 
उल्टी जटा रखना, भस्म रमाना आदि विपरीत मुद्रा को 
धारण किये हुए है वे तो तापसी आदि है। जिस प्रकार क्षुद्र 
लोग खोटे सिक्‍के (सुद्रा) बनाकर प्रचार से लाते हैं उसी 
प्रकार ये तापसी विपरीत मुद्रा को धारण कर साधु नाम से 
प्रचार मे भा रहे है | दूसरी प्रकार के साधु वे है जो द्रव्य जिन- 
लिंग. के धारी बाहर से यानी शरीर से (नकि मत से ) 
जिन मुद्रा को धारण कर जैन मुत्ति कहलाते है किन्तु इन्द्रिये 
उनके वश में नहीं है। वे धामिकः लोगो से अनेक ऐसी 
चेष्टायें कराते है जैसे उनको कोई भूत लग गया हो | भर्थाव्‌ 
बाहर से जैन मुनि का वेप देख कर विचारे धर्मपिपासु 
भोले जैनी भाई उन पर ऐसे आकर्षित हो जाते है कि वे 
मनि जेसा कहते हैं वैसा ही वे करने लग जाते है। उन 
भोले भावुक लोगो की ऐसी चेष्टा देखने से ऐसा प्रतीत 
होने लगता है कि भानो इन जैनी भाइयों को कोई भूत-प्रेत 
लग गया है जिमसे बावले होकर यद्वा तद्वा चेष्टाये करते 
है। तथा तीसरी प्रकार के साधु वे हैं जो द्रव्य जिनलिंग 
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को धारण करके मठो में निवास करते है। और मठो के 
अधिपति बने हुए है। वे जिनलिंग की नकल करके मुनियो 
की तरह दिखते हुए म्लेच्छो के समान लोकविरुद्ध व शास्त्र 
विरुद्ध आचरण करते हैं। इस प्रकार ये तीनो ही तरह के 
कुत्सित साधु मानो मनुष्य शरीर के आकार मे साक्षात्‌ मोह 
के रूप ही हैं। ऐसा जान कर सम्यक्त्व के आराधक भव्य- 
जीवो को चाहिये कि वे इनको न तो मन से अनुमोदना करे, 
न वचन से प्रशसा करे और न काय से ससर्ग रकक्‍्खे! । 


इस वक्तव्य में प० आशाधर जी ने द्रव्यलिग के धारी 
उन नग्त जैनमुनियों को भी खोटे तापसियो की श्रेणी में 
बेठा कर उन सबको ही उन्होने पुरुपाकार मोह मिथ्यात्व 
वताकर उनसे ससर्ग न रखने का उपदेश दिया है, यह खास 
तौर पर ध्यान देने की चीज हैं। प० आशाधर जी ने अपने 
मतव्य की पुष्टि मे यहाँ एक पुरातन श्लोक भी उद्धृत किया 
हैं जिसमे लिखा है कि ऐसे ही कुसाधुओ ने भगवान जिनेन्द्र 
के निर्मल! शासन को मलिन किया है। यथा-- 


पण्डित अंष्ट्चारित्रेबंदरेश्व तपोधने;: । 
शासन जिनचन्द्रस्थ निर्मल समलिनीकृतम्‌ ॥। 


आशाधर जी के इस प्रकार के उल्लेख से साफ प्रगट 





१--( लिख विस्तार के भग्र से हमने यहाँ टीका के ससस्‍्क्ृत वाक्‍्यों को 
नहीं लिखा है। इतना जरूर है कि प० आशाधर जी ने सस्क्षत 
टीका में जैसा लिखा है उसी को हुवहू हमने हिन्दी में लिख 
दिया है। हमने अपनी तरफ से बढ़ाकर कुछ भी नहीं लिखा 
है यह बात मूल पुस्तक से मिलाकर कोई भी देख सकता है।) 
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होता है कि--वे भी जैन मुनियो के शिथिलाचार के सख्त 
विरोधी रहे है । 
एक वात ऊपर लिखनी रह गई है वह यह कि--पद्म- 
नन्दिपचर्विशतिका में शय्या हेतु तृणादि का ग्रहण भ॑  शय्या हे [दि का ग्रहण भी मुनियों 
के लिये लज्जाजनक बताया है। यथा-- 


दुर््यनार्थभवद्यक्नरणमहो निम्न न्‍्थताहानये । 


शुय्याहेत॒तृणाद्यपि प्रशमिना लज्जाकर स्वोकृतसु पि प्रशमिना कर स्वीकृतस ॥। 


यत्तत्कि न ग्रहस्थयोग्यमपरं स्वर्णादिक साप्रतं 
निग्न थेष्वपि चेत्तदस्ति नितरा प्रायः प्रविष्टः कलि ॥५३ 





अर्थ-शय्या के निमित्त जहाँ तृणादि ( पयाल ) का 
प्रहण भी मुनियो के लिए लज्जाजनक है। क्योकि तृणादि 
दुध्यान और पाप के. कारण,है, उतका उपयोग करने से 
निग्नन्थता में भी हानि पहुँचती _.है--तव यदि आजकल के 
नि्न॑न्थ साधु लोग गृहस्थयोग्य अन्य स्वर्ण, वस्त्र, रुपैया, पैसा, 
घडी ( वॉच ) मठ, मकान, खेत आदि रखते हैं तो समझना 


चाहिये कि घोर कलिकाल आ गया । 


अब हम लेख के शी षंक के अनुसार प० टोडरमल जी 
का इस विषय में क्या मत था, यह वताते हैं-- 

देश भाषा मे ग्रन्थ वनाने वाले पिछले पण्डितों मे श्री 
प० टोडरमल जी साहव वडे ही गम्भीर विचारक और 
मननशील विद्वान हुए है। उन्होंने देश भाषा से अश्रृतपुर्वे 
और उच्चकोटि का एक मोक्षमार्ग प्रकाशक नामक स्वतन्त्र 
ग्रन्थ का निर्माण किया है, जिसमे जन धर्म के कई विषयो 
पर बडे ही मामिक ढग से ऊहापोह किया गया हैं। यह ग्रन्थ 
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प्रत्येक जिज्ञासु के पढने योग्य हैं। इसी में साधुओं के 
शिथिलाचार के विषय में भी विशद विवेचना की हैं। उसके 
हम यहाँ दो उदाहरण देते है। ये सब उद्धरण उसके ६ वें 


अधिकार के हैं-- 


“बहुरि इनि भेषीनिविष केकेई भेषी अपने भेष की 
प्रतीति करावने अथि किचित्‌ धर्म का अग को भी पाले है। 
जैसे खोटा रुपय्या चलावने वाला तिस विषे किछ चादी का 
भो अश राखे है। तेसे धर्म का कोऊझ अग दिखाय अपना 
उच्च पद मनाव॑ है। इहा कोई कहैँ कि | उन्होने ) जो धर्म 
साधन किया ताका तो फल' होगा । ताका उत्तर--जंसे उप- 
वास का नाम धराय कणमात्र भो भक्षण कर तो पापी है । 
अर एकासन का नाम धराय किचित ऊन भोजन ( परे भोजन 
में कुछ कम) करे तो भी धर्मात्मा हैं। तैसे उच्चपदवी का 
नाम धराय तार्म किचित्‌ भी अन्यथा प्रवर्ते तो महापापी 
हैं। अर नीची पदवी का नाम घराय किछ भी धर्मंसाधन करे 
तो धर्मात्मा हैं। जाते धमंसाधन तो जेता बने तेता ही कीजिये 
किछ दोष नाही. परन्तु ऊंच। नाम धराय नीची क्रिया किये 
महावाप ही हो है। सोई पट्॒पाहुड विषे कुन्दकुन्दाचाये करि 
कहा हैं-- 

जह जायरूवसरिसो तिलतुसमित्त ण गहदि भत्येसु । 
. जइ लेइ अप्पबहुयं॑ तत्तो पृथ जाइ णिग्गोय॑ ॥१८॥ 
“सृत्रपाहुड” 
याका अर्थ--मुनिपद है सो यथाजातरूप सदृश है । जैसा 


जुत्स होते था तसा नग्न है। सो वह मुनि अर्थ जे धनव्रस्त्रादिक, 
वस्तु तिन बिषें तिलतुषमात्र भी ग्रहण न करे। बहुरि कदाचित्‌ 
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अबल्प या वहुत वस्तु ग्रेहें तो तिसते निगोद जाय। सो इहा 
देखो ग्रहस्थपने मै बहुत परिग्रह राखि किछ प्रमाण करे तो 
भी स्वर्ग का अधिकारी हो हैं। अर मुनिपने मै किचित परिग्रह 
अगीकार किये ही निगोद जाने वाला हो हैं। ताते ऊँचा नाम 
धराय नीची प्रवृत्ति युक्त नाही । 

अब इहा कुयुक्ति करि जे तिनि कुग्रुरुनि का स्थापन्र 
करे है तिनिका निराकरण कीजिये है। तहा वह कहैं है-गुरु 
बिना तो निगुरा होय, अर वेसे गुरु अबार दीसे नाही, ताते 
इनही को गुरु मानना । 


ताका उत्तर--निगुुरा तो वाका नाम है जो गुरु मार 
ही नाही । (बहुरि जो गुरु को तो माने अर इस क्षेत्र विषे गुरु 


का लक्षण न देखि काहू को गुरु न माने तो इस श्रद्धान ते तो 
निग्रुरा होता नाही। जैसे नास्तिक तो वाका नाम हैं जो 
परमेश्वर को माने ही नाही। बहुरि जो परमेश्वर को तो मारने 
अर इस क्षेत्र विष परमेश्वर का लक्षण न देख काहू को 
परमेश्वर न माने तो नास्तिक तो होता नाही | तैसे ही यहू 
जानना )) 

बहुरि वह कहे हे(जेनशास्त्रनि विषे अबार केवली का 
तो भभाव कटहया है, मुनि का तो अभाव कहया नाही ) 

ताका उत्तर-(ऐसा तो कहया नाही इनि देशनि विषे 
सद्भाव रहेंगा । भरतक्षेत्र विषे कहे है सो भरतक्षेत्र तो बहुत 
बड़ा है। कही सद्भाव होगा ताते अभाव न कहया हैं। जो 
तुम रहो हो तिस हो क्षेत्र विष सद्भाव मातोगे तो जहाँ ऐसे 

गुरु न पावोगे, तहाँ जावोगे तब किसको ग्रुरु मानोगे। 

जैसे हसनि का सद्भाव अबार कहया हैं अर हस दीसते नाही 


। घन 
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तो और पक्षीनि को तो हस मान्या जाता नाही। तेसे मुनि 
का सद्भाव अवार कह्या है, अर मुनि दीसते नाही तो औरनि 
को तो मुनि मान््या जाय नाही ) 


बहुरि वह कहे है एक अक्षर का दाता को ग्रुरु माने 
है। जे शास्त्र सिखावे या सुनावे तिनिको ग्रुरु कैसे न मानिये ? 


ताका उत्तर--ग्रुरु नाम बडे का हैं। सो जिस प्रकार 
की महतता जाक॑ सभवे तिस प्रकार ताको गुरु सज्ञा सभव जंसे 
कुल अपेक्षा माता पिता को गुरु सज्ञा है। तेसे ही विद्या 
पढावने वाले को विद्या अपेक्षा गुरु सज्ञा हैं। यहाँ तो धर्म का 
अधिकार है। ताते जाक धर्म अपेक्षा महत॒ता सभव सो ही 
वाद रु जानना। सो धर्म नाम चारित्र का है। 'चारित्त खलु 
४ प्बचनसार १-७ ) ऐसा शास्त्रविषे कह्या है। ताते 
चारित्न का धारक हो को गुरु सज्ञा हैं। बहुरि जसे भूतादिक 
को भी नाम देंव हैं, तथापि यहा देव का श्रद्धान विषे भरहत 
देव ही का ग्रहण हैं, तेसे औरनिका भी नाम ग्रुरु है, तथापि 
इहा श्रद्धान विषे निम्नेन्थ ही का ग्रहण हैं। सो जिन धर्म विषे 
अरहंत देव निर्ग्रंथ गुर ऐसा प्रसिद्ध वचन हैं ।** ताते बाह्य 
आध्यन्तर परिग्रह रहित निग्रंथ मुनि हैं सो ही गुर जानना । 


यहाँ कोऊ कहैँ--ऐसे गुरु तो अबार यहाँ नाही | ताते 
जैसे अरहत की स्थापना प्रतिमा है तेसे गुरुनिकी स्थापना ये 
भेषधारी है । 


ताका उत्तर--जेसे राजाजी की स्थापना चित्रामादिक 
करि कर तो राजा का प्रतिपक्षी नाही । अर कोई सामान्य 
मनुष्य ,आपको राजा मजाक न्तो राजा तिसका प्रतिपक्षी होइ-। 
तेसे भरहतादिक की पाषाणादि विषे स्थापना>बनावें तो 
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तिनिका प्रतिपक्षी नाही । अर कोई सामान्‍य मनुष्य आपको 
मुनि मनावे॑ तो वह मुनिनिका प्रतिपक्षी भया। ऐसे भी 
स्थापना होती होय तो अरहन्त भी आपको मनावो | 


वहुरि वह कहै है--अवार श्रावक भी तो जैसे सम्भव 
तैसे नाही । ताते जैसे श्रावक तैसे मुनि । 
ताका उत्तर-श्रावक्‌ सज्ञा तो शास्त्रविषं सर्व ग्रहस्थ 


ज॑नी को हैं। श्रेणिक भी असयमी था ताको उत्तर पुराण विषे 
श्रावकोत्तम कहया। बारह सभाविष श्रावक कहे, तहाँ सुर्व 
ब्रतधारी न थे, जो ब्रतधारी होते तो असयत मनुष्यनिकी 
जुदी सझ्या कहते सो कही नाही । ताते ग्रहस्थ जैनी श्रावक 
नाम पाव हैं। अर मुनिसंज्ञा तो निर्ग्नन्य विना कही कही-- 
नाही । “मुनि के अट्ठाईस मूलग्रुण हैं सो भेषीनिके दीसते 
नाही | ताते मुनिपनों काह प्रकार करि सभवे नाही | बहुरि 
गृहस्थ अवस्था विषे तो पूर्वे जम्बू कुमारादिक बहुत हिसादिक 
कार्य किये सुनिए है। मुनि होय करि तो काहुने हिसादि कार्य 
किये नाही, परिग्रह राखे नाही, ताते ऐसी युक्ति कारजकारी 
नाही । बहुरि देखो आदिनाथजी के साथ च्यारि हजार राजा 
दीक्षा लेय बहुरि भ्रष्ट भये तब देव उचको कहते भये-जिनलिंगी 
होय अन्यथा प्रवर्तोगि तो हम दड देंगे। जिनरलिय छोडि तुम्हारी 
इच्छा होय सो तुम करो। ताते जिनलिंगी कहाय अन्यथा 
प्रवर्त ते तो दडयोग्य हैं, वदनादियोस्य ऊँसे होय ? “ अन्य जीव 
उनकी सुश्रूषा आदि कर है ते भी पापी हो है। पद्मपुराणा- 
विषे यह कथा है--जो श्रेष्ठो ( सेठ ) धर्मात्मा चारणमुुनिनि 
को म्रमते भ्रष्ट जानि आहार न दिया तो प्रत्यक्ष भ्रष्ट तितको 
दानादिक देना कैसे सम्भव ? 
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(यहाँ कोऊ कहैं-हमारे अन्तरग विषे श्रद्धान तो सत्य 
है परन्तु बाह्य लज्जाकरि शिष्टाचार करे है सो फल तो 
अन्त्रग का होगा ।) 

ताका उत्तर--षट्पाहुडविषे लज्जादि कारि वदनादिक 
का निषेध दिखाया था सो पूर्व ही कहया था। बहुरि कोऊ 
जोरावरी मस्तक नमाय हाथ जुडाव तब तो यह सम्भव जो 
हमारा अतरग न था। अर आपही मानादिक ते नमस्कार 
करे तहा अतरग कंसे न कहिये | जैसे कोई अतरग विपें तो 
मास, मदिरा को ब्रा जाने अर राजादिक का भला मनावने 
को मदिरा पान और मास-भक्षण कर तो वाको ज्रती कसे 
मानिये ? तैसे अतरग विषे तो कुग्रुरु सेवन को बुरा जाने अर 
तिनिका या लोकनि का भला मनावने को कुग्रुरुसेवन करे 
तो श्द्धानी कैसे कहिये ? जाते बाह्य त्याग किये ही अन्त्र॒ग 
त्याग सम्भव है। ताते जे श्रद्धानीजीव हैं तिनको काहू प्रकार 
करे भी कुगुरुनिकी सुश्रषा आदि करनी योग्य नाही।. 
श्रद्धानी तो रागादिक को निषिद्ध श्रद्ध हैं। वीतराग भाव को 
श्रेष्ठ मान है। ताते जिनके वीतरागता पाइये वसे ही गुरुओ 
को उत्तम जानि नम॒स्कारादि करे है। जिनके रागादि पाइये 
लिनको निषिद्ध जानि नमस्कारादि कदाचित भी करे नाही । 

कोऊ कहैं-जेसे राजादिक को नमस्कार करे तैसे 
इनको भी करे है। 

ताका उत्तर--राजादिक धर्मंपद्धति विषे नाही । गुरु का 
सेवन धर्मपद्धति विषे है सो राजादिका सेवन तो लोसादिक 
तें हो है। तहा चारित्रमोह ही का उदय सभवे है | अर गुरूनि 
की जायगा कुग्रुरूनिको सेये तत्त्वश्रद्धान के कारण गृरू थे 
तिनते प्रतिकली भया, सो लज्जादितें जाने कारण विषे 
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विपरीतता निपजाई ताक॑ कार्यभूत तत्वश्रद्धान विषे हृढता 
केसे सभवे ? ताते तहादर्शनमोह का उदय सभवे है।” 

इस प्रकार पडित प्रवर टोडरमचजी ने विवेचन किया 
है जिसे देखकर कहना पडता है कि--आपने भी साधुओ के 
शिथिलाचार के विषय मे पूर्वाचार्यो का ही अनुसरण किया 


है । 

इन्ही के कुछ समय बाद पडित जयचन्द जी भी बडे 
ही प्रतिभाशाली विद्वान हुये है। आपने सस्कृत प्राकृत के कोई 
तेरह चौदह गन्थो की देशभाषा में वडी उत्तम टीकाये लिखी 


है । 

आपने दर्शनपाहुड की २६वीं गाथा को टीका के 
भावार्थ में इस सम्बन्ध में निम्न प्रकार कथन किया है-- 
( यह गाथा इस लेख में ऊपर उद्ध त हुई है । ) 

“जो गृहस्थभेष ध।रचा हैं सो तो असयमी है ही | बहुरि 

जो बाह्य नग्नरूप धारण किया अर अन्त्रग में भावसयम्त 
नाही हैं तो वह भी असयमी ही है । ताते ये दोऊ ही असयमी 
हैं, ताते दोऊ ही वदवे योग्य नाहीं। इहा आशय ऐसा हैं जो 
ऐसे मति जानियो--जो आचाये यथाजातरूप क्‌ू दर्शन करते 
आवबे हैं सो केवल नग्नरूप ही यथाजातरूप होगा, जाते 
आचाये तो बाह्य आभ्यतर सब परिग्रह सू रहित होय ताक्‌ 
यथाजातरूप कहैँ है, अभ्यतर भावसयम बिना बाह्य नग्न 
भये तो किछू सयमी होय हैं नाही, ऐसे जानना । ._/ 
77 ” इहा कोई पूछे--बाह्यभैष शुद्ध होय आचार निर्दोष 
पालता ताक॑ अभ्यतर भावों मे कपट होय ताका निश्चय कंसे 
होय ? तथा सुक्ष्म भाव केवलीगम्य हैं, मिथ्यात्व होय ताका 
निश्चय कैसे होय, निश्चय विना बदने की कंहा रीति ? ” 
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ताका समाधान--ऐसा जो कपट का जेते निश्चय नाही 
होय तेते आचार शुद्ध देखि वद, तामैं दोष नाही, अर कपट 
कि हो जाय..तब नही वर्द | (बहुरि 

गम्य मिथ्यात्व की व्यवहार मे चर्चा नाही, छद॒मस्थ के 
ज्ञानगम्य की चर्चा है। जो अपने ज्ञानका विपय ही नाहो ताका 
वाध निर्बाध करने का व्यवहार नाही, सर्वज्ञ भगवान्‌ की भी 
यही आज्ञा हैं ) व्यवहारी जीव क्‌ व्यवहार का ही श्रण हैं। 

मतलव यह है कि मुनिलिग पृज्य है अवश्य, पर केवल 
द्रव्यलिग यानी वेषमात्र पूजनीय नही हैं। मुनि का वाह्य 
वेष द्रव्यलिग कहलाता हैं। और कषायोपशम सयम सम्य- 
क्तवादिका होना भावलिंग कहलाता है। जनशासन में भाव- 
लिग रहित द्रव्यलिग मान्य नही हैं। और द्र॒व्यलिंग रहित 
भावलिंग भी मान्य नही है, न दोनो ही लिंग रहित तीसरी 
अवस्था ही मान्य है । जूत्रमत में तो सयुक्त द्रव्य भावलिग 
मान्य हैं। इस विषय में सिक्के का उदाहरण अच्छा घटित 
होता हैं। अगर रुपया चादी का हो पर उस पर सरकारी 
मोहर ठीक नही हो तो वह ग्राहय नही होता । और जो मोहर 
ठीक हो पर वह चादी का न हो तो वह रुपया भी ग्राहयय नही 
होता । तथा चादी और मोहर दोनो ही ठीक न हो तो वह 
भी ग्राह्य नही होता । रुपया वह चलेगा जिसमें चादी और 
मोहर दोनो ठीक रस । वस यही वात सुनिलिग के विभेषय 
समझना चाहिये । (सिवके की चादी को भावलिंग और मोहर 
को द्रव्यलिग जानना चाहिये | फलितार्थ यह हुआ कि--शभ्नाव- 
लिय के साथ धारण किया द्र॒व्यलिग ही सिद्धि का कारण 
होता है। अकेले द्रव्यलिग से कुछ सिद्धि नही होती । यही बात 
कुन्दकुन्द स्वामी ने भाव पाहुड मेलिखी हैं-- 
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णग्गत्तणं अकज्जं भावणरहियं जिणेहि पण्णतं । 
इपणाऊण य णिच्च भाविज्जहि अप्पय धीर ॥५५॥ 


अर्थे--भावरहित नग्नपणा कार्यकारी नहीं है ऐसा 
जिनेन्द्र ने कहा ?ै। यह जानकर है धोर ! सदा तू आत्मा की 
भावना कर | 
सिक्‍के के दृष्टात मे यह बात समझने को हैं कि-जिस 
रुपये मे चादी ठीक हो पर उस पर सरकारी छाप ( मोहर ) 
टीक न हो तो भले ही वह व्यवहा रिक क्षेत्र मे चल नही सकेगा 
तथापि उसकी चादी का मूल्य तो कुछ मिलेगा ही किन्तु 
द्रव्य सिक्का तो गिलट का हो और मोहर उसकी ठीक हो तो 
वह तो कुछ भी मुल्य न पावेगा । इसी तरह द्रव्यलिग रहित 
भावलिंग चाहे अन्तिम सिद्धि मोक्ष का साक्षात्‌ साधक नही 
हैं तथापि परम्परा साधक तो हो ही जावेगा । जेसा कि शिव- 
कुमार भावश्नमण होक'र सन्‍्यास से मरण कर ब्रह्मस्वर्ग में 
विद्यू न्माली देव हुआ । वही जबूकुमार के भव में भावलिंग 
के साथ द्रव्यलिग को धारण करके मोक्ष मे गया । 
( देखो 'जबू स्वामी चरित' ) 
प्रझन--ये मुनिवेषी शिथिलाचारी हे तो क्या हुआ। 
पापपक में लिप्त हम ग्रहस्थो से तो अच्छे ही है। मुनिनिदा 
करने से घोर पाप का बध होता है। 
उत्तर--जिनकी अभी जिह्वालपटता, पैसे की तृष्णा, 
विषय वासना नही छूटी, इद्रियों जिनकी वश मे नही हैं, जो 
अपने आदर सत्कार के इच्छुक है, कषाय भाव रखते हैं और 
परीषह नही सहते है ऐसे मुनि हम गरृहस्थो से अच्छे नही 
.. क्कहला सकते है। नग्न होना एवं पिच्छी कमडलु धारण करना 
! तो बाह्य भेष हैं। इस भेष के साथ अन्तरग में त्याग वैराग्य 


। 


है 
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भाव हो तो अच्छा कहा जा सकता है। खाली भेपमात्र तो 
अच्छा नही कहा जा सकता। अगर हर सूरत में मुनि का 
चेषमात्र ही गरहस्थ से श्रेष्ठ हाता हो तो आचार्य समतभद्र 
स्वामी र॒नकरड श्रावकाचार मे यह नहीं लिखते कि मोही 
नि से निर्मोही गृहस्थ श्रेष्ठ हैं। और मह॒षि कुन्दकुन्द भी 
देशेन पाहुड की २६ वी गाथा में असयमी मुनि को ग्रहस्थतुल्य 
नहीं बताते । फिर गृहस्ण तो यह दावा नही करता कि' मुझे 
तुम ऊचा मानो । वह तो भीतर बाहर एकसा हैं अत गृहस्थ 
तो कपटी नही है। किन्तु ये मुनिवेपी तो अपने को परम ग्रुरु 
कहते हुये ग़हस्थो से प्रणाम विनय कराते है और अपनी जय- 
जयकार वुलाते है। परन्तु बाहर जेसा मुनि का रूप इन्होने 
वना रकक्‍्खा हैं, तदनुसार ये मुनि का आचार पालते नही हैं 
वर्थात्‌ भीतर से मुनि नही है तो यह तो कपट व्यवहार हुआ। 
तव ये गृहस्थों से अच्छे कँसे हो गये ? गृहस्थों से कोई ठगाया 
तो नही जाता, इन भेषियों से तो भोली जनता पग २ पर 
ठ्गाई जा रही है | व्याप्न से इतना खतरा नही जितना कि 
गोमुख व्याप्र से होता है। ऐसे ढोगी साधुओ की आलोचना 
करना मुनिनिन्दा नही कहलातीं हैं। वे मुनि ही नही तो निंदा 
का संर्वाल ही नही रहता । 


प्रश्न--यह जानते हये भी कि--“अगम्ुक जैन झुनि 
आचारहोन है” तथापि लोकलाज से हम ग्ृहस्थो को उन्हे भी 
भोजनादि देना पइता है। हमारे द्वार पर आने वाले अन्य 
कोई भो जब भूखे नही जाते तो ये तो जनमुनि का वेष लेकर 
आते हैं, तव भला इनको आहार कैसे नही दिया जाये ? 


उत्तर-अन्य कोआहार देते मे और जैनसुनि को आहार 
देने मे बड़ा अन्तर है। अन्य को आहार देना यह ग्रहस्थ का 
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वी 


शिष्टाचार लोकिक पद्धति में है, और जैनमूनि को भा आहार 
देना यह धर्म पद्धति मे है। इसोसे जेनमुनि को जो आहार 
दिया जाता है वह गुरु भाव से नवधा भक्ति पूर्वक दिया जाता 
हैं। नवधा भक्ति उनकी की जाती है जबकि हमारे गुरु सच्चे 
ओर श्रेष्ठ तपस्वी हो । अगर हम जानते हुये भी ढाँगी साधु 
की नवधा भक्ति करते है तो हुम अवश्य ही परम्परा से चले 
आये जेनम्रुनि के आदर्श और पवित्र मार्ग को बिगाडते है। 
और ऐसा करके ढौग को प्रोत्साहन देने से निश्चय ही हम 
पाप का बन्ध करते हैं, रही लोकलाज की वात, सो बुरा काम 
तो लोकलाज से करने पर भी बुरा फल देगा ही । 


आचाये नेमिचन्द्र तिलोकसार में कुभोग भूमिका वर्णन 
किये बाद गाथा ६२२ मे लिखते है कि--इन कुभोग भूमियों 
में वे जेन घुति जाते हैं जो मुनि होकर कपट करते हैं ज्योतिष 
व_मन्त्रादि का प्रयोग करते है, धन की वाछा रखते हैं, 
ऋद्धियश-साता रूप तीन गारवदोप युक्त और आहार-भय 
मेथुन-परिग्रह सन्ञा के धारी है। 


कुछ लोग पुलाकमुनि का उदाहरण देकर आधुनिक 
मुनियो के शिथिलाचार का पोषण करते हैं वह भी ठीक 
नही है। पुलाक मुनि का वर्णन तत्त्वार्थ सूत्र के वे अध्याय के 
सूत्र ४६-४७ में आया हैं। उसकी सर्वार्य सिद्धि टीका में पुलाक 
नि को भावलिंगी और सामथिक छेदोपस्थापना सयम के 
घारी निर्ग्रन्थ बताते हुए यहु लिखा हैं कि- इनके कभी- कभी 
कही पर परवण से पाँच महाब्ंतों में से किसी एक .की कुछ 


विज 


विराधना_ भी हो जाती है ।” इस कथन को देखते हुए जो 
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के परवश न होकर भी अहनिश कितने ही मूलगुणों में 
दोष लगाते हैं वे पुलाक मुनि नही माने जा सकते हैं। 


आजकल के कतिपय साधुओ के शिथिलाचार का तो 
अजीब ही हाल हैं परिताप इस बात का हैं कि--उनको भी 
भानने पूजने वाले कई भोले जनी भाई है। यह अन्ध भक्ति 
महिला वर्ग मे विशेष पाई जाती है। धनादि की लालसा से 
कुछ सेठ लोग भो इसमे साथ दे रहे है और कतिपय स्वार्थी 
पण्डित भी हाँ मे हाँ मिला रहे है तथा देखादेखी साध।रण 
जन भी इसी प्रवाह मे' वह रहे है। कोई कहता है अम्लुक साधु 
बडे करामाती है मन्त्र-जन्त्र से भक्तो के कार्य सिद्ध करते है 
कुओ का पात्ती भी मीठा बना देते है। कोई कहने है अम्ुक 
साधु भूत भविष्यत्‌ को बाते बता देते है। कोई कहते हैं अम्मुक 
साधु के चरणों मे और गले मे साप खेलते हैं। कोई कहते है 
अम्ुुक साधु अपने तप के प्रभाव से खण्डित मृतियों को जोड 
देते हैं, आदि । किन्तु -न सव में कोई तथ्य नही । 


मुनियों में जो शिथिलाचार तीत्र गति से बढता । 
रहा है उसके कारण जेन धर्म की महा न्‌ अप्रभावना हो रही 
है-यह वडों ही चिन्ता दा विषय है। दिगम्बसत्व की जो 
प्रतिष्ठा आज के पचास साठ वर्ष पहले जैनेतर लोगो के मन 
में थो वह आज कहाँ है ? मैं इसमे भक्तो की जिम्मेवारी ही 
ज्यादा समझता हूँ। भक्तो का कत्तंग्य हैं कि वे मलाचार आदि 
मुनियो के आचार-प्रन्थोी को पढे और उनके अनुसार जिनका 
आचरण ठीक न हो उन्हे मुनि नही मात और उनके शिथिला- 
चार के विषय मे उन्हें स्पष्ट कुहे। जब तक भेष पूजा का 
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व्यवहार दूर नहीं होगा, तव तक इस रोग का इलाज कभी 
नही होगा । पण्डित टोडरमल जी ने भेष पूजा का जो डटकर 
विरोध किया था उससे एक क्राति उत्पन्न हुई थी, आज भी 
वेसी क्राति की जरूरत है। हमे किसी भेषी का निन्‍्दा के 
भाव से नही अपितु घ्ुनित्व की वस्तुस्थिति को प्रकट करने 
के लिए निर्भय होकर अपने विचार प्रकट करना चाहिए। 
इस सम्बन्ध मे जो अपनी जिम्मेवारी को नहीं समझते वे 
वहुत बडी गलती करते हैं। 


दर 


कमटन2-कअउमण्क.. 


चामुण्डराय का चारित्रसार 


दिगवर जैन समाज मे “चारित्रसारं! नामक ग्रन्थ के 
रचयिता चामुण्डराय समझे जाते हैं । ग्रन्थ के परिसमाप्तिसूचक 
गद्य से भी यहो घ्वनित होता है। किन्तु ग्रन्थ की हालत को 
देखते हुए चामुण्डराय को उसका निर्मोता नहीं कह सकते $ 
अधिक से अ धक हम उन्हे सग्रहकर्तोीं कह सकते हैं। निर्माता 
और सग्रहकर्तोी मे भेद है। निर्माता चह होता है जो ग्रन्थ की 
शाब्दिक रचना का अपनी बुद्धि से प्रणयन करता है। किन्तु 
संग्रहकर्तो मे यह बात नही है। वह दूसरो के रचित वाक्यो को 
सचित कर उसका कोई नया नाम धर देता है। चारित्रसार' 
की भी प्राय. यही हालत्त है । यद्यपि धर्मशास्त्र नये नही बना 
करते। परम्परा से जो वाडइमय चला आता है उसी के 
अनुसार कथन उनमे रहता है और प्रामाणिक भी चे तभी माने 
जाते हैं। लेकिन यह बात उनके अथे के सबंध मे है। शब्द से 
तो वे भी नये बनते हैं । प्राचीन गूढ अर्थ को स्पष्ट करना और 
अपने शब्दों मे कहना यही नवीन धमेशास्त्रकारो का काम 
होता है। इस प्रकार को नवीन क्रतियो मे कही कही प्राचीन 
भागमो के व क्‍्य भी बिना उक्त च लिखे ज्यो के त्यो उद्धृत 
कर लिए जाते हैं। जेसा कि सर्वार्थसिद्धि के वाक्य राजवातिक 
मे और राजवातिक के वाक्य श्लाकवारतिक में पाये जाते है। 
किन्तु इनके कर्त्ताओ ने जितना कुछ दूसरी से लिया है उससे 
कई गुणा अपनी बुद्धि से बनाकर रक्खा है। इसलिए ऐसो को 
तो ग्रन्थकर्त्ता ही कहने चाहिए। पर जो ग्रत्थ का बहुभाग् या 
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समग्र ही कलेवर दूसरे के रचे वाक्यों से भरते है और अपनी 
बुद्धि कुर्ठ भी खर्च नही करते, या करते भी हैं तो इतनी सी 
जेसे ऊट के मुह मे-जी रा, वे उस ग्रन्थ के निर्माता नहीं कहला 
सकते । .अपना आटा हो और दूसरे का नमक. तो वह रोटी 
अपनी कही जायगी। पर दूसरे का आटा हो और अपना केवल 
नमक, तो वहे ,रोटी दूसरे ही की कही जायगी । चारित्रसार के 
सम्बन्ध भे भी यही बात घटित होती है। चाम्मुडराय की 
निज की 'रचना या तो उसमे कुछ भी नहीं है और हो भी तो 
नमक के बराबर-वाकी आटा सब इसरो का, ही धार लिया 
हुआ 'है। यह वात चारित्रसार ,और तत्वाश्वराजवातिक क्रो 
तुलनात्मक ढग से अध्ययन करने वाले को स्पष्टत हृग्गोचर 
हो सकती है। राजवातिक मे से अनेक जगह का चारित्र- 
विपयक गद्य-भार उठा उठाकर चारिजसार, मे ज्यो,का त्यों 
या कुछ मामूला हेरफेर के साथ धर दिया ग्राय्रा है। चयरित्र- 
सार का करीत्र तीन तिहाई हिस्सा राजवातिक, की , झना 
से ही भरा हुआ है। नीचे हम हु. परे के वे स्थासू ,,बताते हैँ । 
ज़हाँ एक समान गद्य पाया जाता 


नम 
ड्् 6४॥ 


/. चारित्रसार पृष्ठ २ पक्ति . चौथी (राजूबांतिक अध्योय 
सूत्र २ वातिक ३) चारित्रसार पृष्ठ २-३ मे सम्यक्तव का 
अष्टागस्वरूप '(राजवारतिक अध्याय ६ सूत्र २४ वांकिकि ) 

शा० सा० पृ० ४ सम्यक्तव के अतीचार (रा०्वा० अ० ७ सु 

२३) चा० सा० प्रृ० ४ शल्यविवेचन (रा० वा० अ० ७ सुू०. १८) 
चा० सा० पु० ५ पचाणुत्रत के लक्षण (रा० वा०अ० ७ सूत्र 
२०) चा० सा० पृ०'५ से ७ तक अणपुत्रतो , के अतीचार +(रा० 
बा>'आ० ७ में देखो इस विषय के सूत्र) चा० 'सा० पृ०८से 


३ यह 
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रडः 
के 


१३५ तक शीज्सप्तक के सिर्फे लक्षण और अतीचार (रा० वा० 
अ० ७ में देखो इस विषय फे सूत्र) चा० सा० पृष्ठ २२०२३ 
सललेखना का लक्षण और अतीचार (रा० चा० अ० ७ सु० २९- 
३७) चा० सा» पृ० २४ से २६ तक सोलह कारण भाषनायें 
(रा०वा० अ० ६ सूच २४) चा० सा० पृष्ठ २७से ३० तक 
दरशशधर्मों का विवेचन (रा० वा० अ० £ सू० ६ मे बिल्कुल यही 

) | फर्क इतना सा है कि यहाँ पहिने अलग अलग धर्म का 
स्वरूप बताकर वातिक २८ मे दसो ही के विशेष कथन किया 
है। और चारित्रसार मे इंस विशेष कथत्त को प्रत्येक धर्म के 
चर्णन के 'साथ ले लिया है तथा यही पर चारित्रसार मे सत्य 
के १० भेदों का जो वणन है वह (राजवारतिक अ० १ सूत्र २०, व ७ 
१ वे पर से लिया गया है) चा० सा० पृ० ३० समितियों का 
कथन (रा० वा० अ० ६ सू० ५) चा० सा० पृ० ३२से ३७ तंक 
अष्ट शुद्धियो का वर्णन (रा० वा० अ०४ सू० ६ वा० १६) 
चा० सा० पृ० ३७ ३८ चारित्रकथन (रा० वा० अ०  सू० १८) 
चा० सा० पृ० ३६ वाक्‌ मन का कथन (रा० वा० अ० ४ सु० 
पे वा० १५ तथा २०) 'चा> सा० पृ० ३६ सरभ-समारभ- 
आरम्भ-कृत कारितानुमत के लक्षण (रा० वा० अ० ६ सू० ८) 
चा० सा० पृ० ६० से ४३ तक पच पापो के लक्षण और उनकी 
भावनायें (रा० वा० अ० ७ मे इस विषय के सूत्र देखो। इसी 
अध्याय के & वें सूत्र मे जो पच पापो का विशेष कथन है उसे 
ही चारित्रसार मे प्रत्येक पाप के वर्णन मे छाँट लिया है) चा० 
सा० पृ० ४४ (रा० वा० अ० ७ सूत्र १० की व्याख्या) चा० सा० 
पृष्ठ ४५ से ४७ तक का कथन (रा० वा० अ० ६ सु० ४६-४७) 
चा० सा० पुं० ४८ से ५७ तक बाईस परीषहो का वर्णन (रॉ० 
त्रा० अ० ह सूत्र ८ से १७ तक) चा० सा० पृ० ५६ से ६३ तंक 
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तपोवर्णन (रा० वा० अ० & सूत्र १६-२०-२२, किस दोप में 
कसा प्रायश्चित लेना यह रा० वा० अ० & सूत्र २२ वा० १० में 
समूचा बता दिया है। इसे ही चारित्रसार मे हरण के 
फ्रायश्चित के वर्णन में उद्धृत्त कर लिया है) चा० सा० प्रृ० ६७ 
की अन्तिम कुछ पक्ततियाँ (रा० वा० अ० द सू० २२ वा० १० 
का अन्तिम अश) चा० सा० १० ६५ से ६८ तक (रा० वा० अ० 
६ सू० २३ से २६ तक) चा० सा० पृ० ७६ (रा० वा० अ० & 
सू> ४४) चा० सा० पृष्ठ ७८ से ८६ तक द्वादश भावनाओं का 
वर्णन (रा० वा० अ० ६ यूत्र ७ से लिया गया है। यहाँ चारित्र- 
स्नार पृष्ठ ८० का “तत्र यावंतो लोकाकाशप्रदेशा- ” "”*“* श्से 
लेकर “व्यवहारकालेषु मुख्य ” तक का पाठ रा० वा० अ० ५ 
सूत्र २२ वा० २५-२६ से लिया है) चा० सा० पृष्ठ ८३ से १०१ 
तक ऋडद्धियो का वर्णन* (रा० वा० अ० ३ सूत्र ३६) चा० सा० 
पृष्ठ १०२ से १०३ तक त्याग आकिचन्य ब्रह्मचयं का स्वरूप 
(रा० वा० अ० ६ सूत्र ६ वा० २१-२२-२८ सम्भव है चारित्रसार 
मे इस तरह के और भी उद्धरण हो। जितने हमारी नजरो से 
गुजरे वे यहाँ हमने लिखे हैं । 


पाठक देखेंगे कि चारित्रसार मे राजवातिक से कितना 
मसाला लिया गया है। चारित्रसार के कुल १०३ पृष्ठ हैं। 
जिनमे से करोब २५ प्रष्ठ छोडकर बाकी सारा ग्रन्थ राज- 


, # छापे की भूल से यहाँ दो एक स्थान में पक्तिया उलट पलट 
हो गयी हैं, जिससे वर्णन का घिल-सिला टूट गया है। खेद है कि 
इस भूल की सूचना ग्रन्थ भर मे कही नहीं दी है। ऐसी ही गडबड 
पूष्ठ ३३ मे भी हुई है । ह॒ 
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यातिक से चच्ति है॥ एक तरह से घ्से राजवर( के का चारित्र 
भाग कहना चाहिए 


यहाँ यह कह देना भी अनुचित न होगा कि मुद्रित राज- 
वातिक में अशुद्धियो की भरमार है। यही क्‍या अन्य अनेक 
जुनग्रन्थो का प्रायः यही हाल है4 खासकर खंद्धातिक ग्रन्थों 
की छपाई मे तो पूर्ण ध्यान इस बात का अवश्य रहना 
चाहिए कि कही कोई अशुद्धि न रहरे पात्रे । किन्तु क्या कहा 
जाय, जंनग्रन्थ-प्रकाशको का अजब हाल है। उनकी काये- 
अणाली इस सम्बन्ध मे बडी ही अव्यवस्थित है जो महान 
खेदजनक है ५ 


चारित्रमार से राजवातिक की कई अशुद्धियाँ दूर की जा 
सकती हैं। चारित्रसार भी अशुद्धियो से खाली नही है। 
इसकी अशुद्धियाँ भी राजवातिक से दुरुस्त हो सकती हैं १ 
क्योकि दोनो में अशुद्धियाँ एक स्थानीय नही हैं। अस्तु, 


कुछ लोग शायद यहाँ वह कहने का भी दु साहस करें कि 
“अकलकदेव ने ही चारित्रसार से मसाला लेकर 'राजवात्कि 
मे रकक्‍्खा हो” ऐसा कहने वाली को यह समझ रखनी चाहिए 
कि अकलकदेव चाम्ु डराय से लगभग दो सौ वर्ष पहिले हुए 
हैं। तब उन्होने चामु डराय की कृति मे से कुछ लिया हो यह 
कैसे सम्भव हो सकता है ? इसके अलावा जिनसेन ने आदि 
पुराण मे अकलकदेव का स्मरण किया हे । और चामु डराय 
ने अपने चारित्रसार पृष्ठ १५ में “तथा चोक्त महापुराणे” 
कहकर आदिपुराण का एक पद्य उदधुत किया है। इससे भी 
चामु डराय अकलकदेव के उत्तरव्‌र्ही, सिद्ध होते है.।। बल्कि 


कक 
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चामु डराय ने ही खुद चारित्रसार के अन्तु तु में एक पद्य देकर 
इस विषय को खूब स्पप्ट कर दिया है। चामु डराय लिखते 
हैं कि 'तत्वार्थराजवार्तिक, राद्धातसूत्र, महापुरण और 
आचार ग्रन्थों मे जो विस्तार से कथन है उसो को सभेप 
में इस चारित्रसार मे मैंने कहा है।” बह पद्म यह है-- 


रु 


तत्वाथराद्धांतमहापुराणष्वाचारशास्त्र घु' च विस्तरोक्तम्‌ १ 
- आख्यपात्समासादनुयोगवेदी चारित्रसारं रणरगर्सह ॥ 


इस पद्म में प्रयुक्त 'तंत्वार्थ” शब्द का अर्थ “तत्वार्थराज- 
वातिक करना चाहिए। तत्वार्थ के साथ राद्घधात नही वगाना 
चाहिये । राद्धात. नामका अलग ग्रन्थ है। उसका उक्त तर 
चारित्रसार पृष्ठ ७५१ मेः “आदाहीण पदाद्टोण .. ” आदि 
प्राकृत गद्य दिया है। आचारश'स्त्र यहाँ मुल।चारादि समझना 
चाहिए। चारित्रसार मे मूलाचार की भी गाथाये उक्त कल 
रूप से पाई जाती हैं! 


इससे यह साफ सिद्ध हो जाता है कि चाम्ुर््डराय न केवल 
अकलकदेव के बाद के ही है किन्तु महापुराणकार जिनसेन 
औरः गुणभद्र के भी बाद के है। थही समय ने/मचद्राचाय का 
है.। क्योंकि चामुण्डराय और नेमिचन्द्र की समकाचीनता 
नविवाद है। अत इतिहानज्ञो ने ज़ो दूसरे प्रमाणो से उनका 
समय ११ वी शताब्दी प्रकट किया डे वह जिल्कुल ठीके जान 
पढंता है।' और अब तो उसमे कोई सन्देह ही नही € | 


- इस लेख मे जिस चारित्रसार के पृष्ठट का उल्लेख किया है 
वह माणिकचद्ध ग्रन्थ माला' द्वारा प्रकाशित समझना चाहिए ) 
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का 


स॒० नोट - कटारिया जी का यह लेख विचारणीय है 
“चारित्रसार” केसग्रह भ्रथ सिद्ध होने, पेर भी मैं समझता हू कि 
पाठको की दृष्टि में विद्वद्वरेण्य चामुण्डराय जी का पाण्डित्य खटक 
नहीं सकता । क्‍योंफि,इनकैं द्वारा रचित आजतक के उपलब्ध फर्नड- 
शब्य ग्रन्थो में सर्वधधम ' आदिपुराण” ही इनकी विद्धत्ता का ज्यलन्त 
इृष्टान्त है । इसके अत्तिरिक्‍क्त यह भी निविवाद सिद्धान्त है-एव 
विज्ञ कटारिया जो भी सर्वेधा सहमत होगे, कि हमारे यह चामुण्डराय जी 
सस्कृत के भी अच्छे ज्ञाता थे । इस चरित्रसार मे जिस प्रकार इ्न्हू ने 
राजवर्गतकादि ग्रंन्यो से प्रचुर सहायता लेकर उसका उल्लेख नही 
किया है उसी प्रकार अगते कन्‍्तड आए पुराण मे भी बीच बीच में 
प्रस्तुत विषय को'प्रमाणितगकरने के लिए “चापमुष्डराय ने भिन्‍्त भिन्‍न 
अन्धो के कई सम्कृत प्राकृत पद्मों को उद्घृतः किया है। पर बहाँ (भी 
उनका उल्लेख नही करने से कुछ विद्धानों ने उन पद्मो को इन्ही 
की रचमा समझ रंक्‍्खा था । इसी प्रमं को. दूर करने के लिए मैने 


विवेकाध्युदय” (मैर्म्सूर) के एक लेख, में 'सप्रमाण स्रिद्ध कर दिया 
हैं. कि ये पर्च अर्मुक अमुक ग्रथ के हैं। के 


्ब 


' केछबी० शास्त्र 


७ 


राजा श्रेणिक या बिम्बसार 


का आयुष्य काल 


जैन शास्त्रों मे राजा श्रेणिक की आयु के जिषय में कहीं 
कोई स्पर्ष्ट निर्देश नहीं मिलता है कि उनकी कितनी आायु 
थी। तथापि उनके कथा प्रसगो से उनकी आयु का पता 
लगाया जा सकता है। इस लेख मे हम इसी पर चर्चा 
करते हैं “-- 


उत्तरपुराण के ७४ वे पर्व मे राजा श्रेणिक का चरित्र 
निम्त प्रकार बताया है “-- 


“राजा कुणिक की श्रीमती राणी से श्रेणिक नाम का 
पुत्र हुआ। राजा के और मी बहुत से पुत्र थे। राजा ने एक 
दिन सोचा कि इन सब पुत्रो में राज्य का अधिकारी कौन 
पुत्र होगा ? निमित्तज्ञानी के बताये निमित्तो से राजा को 
निश्चय हुआ कि एक श्रेणिक पुत्र ही मेरे राज्य का उत्तरा- 
घिकारी बनेगा। तब राजा ने दायादो से श्रेणिक की रक्षा 
करने के लिए श्रेणिक पर बनावटी क्रोध करके उसे नगर से 
निकाल दियाँ। वहाँ से निकलकर श्रेणिक दूर देश मे जाने की 
इच्छा से चलता हुआ नन्दिग्राम॑ में पहुचा। किन्तु नन्दिग्राम' 
के निवासियों ने राजाज्ञा के भय से राजकुमार श्रेणिक को 
कोई आश्रय नहीं दिया। इससे नाराज हो श्रेणिक भागे 
बढा | रास्ते मे उसे एक ब्राह्मण का साथ हुआ । उससे 
प्रेभप॒केंक अनेंक बातें करता हुआ श्रेणिक उस ब्राह्मण के 
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मकान पर जा पहुचा। श्रेणिक की वाक्‌चातुरी, यौत्रन आदि 
गुणों पर मुग्ध होकर उस ब्राह्मण ने उसके साथ अपनी युवा 
पुत्री का विवाह कर दिया | श्रेणिक अब यही रहने लगा। 
यहीं पर श्रेणिक के उस ब्राह्मण कन्या से एक अभयकुमार 
नाम का पुत्र हुआ। एक दिन श्रेणिक के पिता कुणिक को 
अपना राज्य छोडने की इच्छा हुई। कुणिक ने ब्राह्मण के 
ग्राम से श्रेणिक को बुलाकर उसे अपना सब राज्य सम्भला 
दिया। अब श्रेणिक राज्य करने लगा। पीछे से अभयकुमार 
और उसकी माता भी राजा श्रेणिक से आ मिले । 
(श्लोक ४१८ से ४३०) 


उत्तरापुराण पर्वे ७५ मे लिखा है कि .- 

सिंधुदेश की वेशाली नगरी के राजा चेटक के १० पुत्र 
और ७ पुत्रियाँ थी प्रियकारिणी, मृगावती, सुप्रभा, प्रभावती, 
चैलना, ज्येष्ठा, चन्दना ये उन पुत्रियो के नाम थे। ये संब-- 
वय मे उत्तगेत्तर छोटो छोटी थी। इनमे सबसे बडी पुत्री 
प्रियकारिणी थी जो राजा सिद्धार्थ को ब्याही गई थी 
जिससे भगवान्‌ महावीर का जन्म हुआ था। और सबसे 
छोटी पुत्री चन्दना थी जो बालब्रह्मचारिणी ही रह कर 
महावीर स्वामी की सभा मे आ्यिकाओं में प्रधान गणिनी' 
हुई थी । तथा गधार देश के महीपुर के राजा! सत्यको ने 








क्तजायाताजओ 


! उत्तर पुराण पर्व ५७ श्लोक में 'सत्यको” पद है जिससे नाम 
'सत्यक' प्रकट होता है किन्तु इसी के आधार पर बने पुश्पवत्त कृत 
अपभ्र श महापुराण में इसी स्थल पर (भाग ३ प्ृ० २४३ में) 'सच्ब ६” 
पद है जिससे ताम सत्यक्ति' प्रकट होता है इसके सिवा उत्तर 
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मे 


पुराण ही में स्ग ७६: इलोक ४७४ में “सत्यकि-पुर्चंक” पद देते हुए 
सत्यकि नाम सूचित किंया है अंत, पर्व ७५ श्लोक १३ मे सत्यंकों 
को जगृह म्त्यक्ति |सत्पकी 7 शुद्ध. पाठ होना चाहिए) इससे छन्दों 
भेष भी नही होता है।.' ; हि 

. हरिवशपुराण, तिलोय| पण्णत्ती, त्तिलोयेसारं; हरिषेण कथाकोश 
विचारसार प्रकरण (एवे,) ,सभी में ११ ज्ेंकुरुद्र& का “नेम सच्चई 
भुअआः (मत्यक्ति सुत) देते हुएफ्इस राजा गाए नाम सेल्यकरि- ही| प्रकट 
किया है । इसी राजा का मुंनि अवेस्धा “मे उंत्वन्न प्रश्न ११ वा रूद्र 
है । भ्न्न, हमने ,सत्यक्ति', ही नाम सव जगह दिया है। हरिषेण 
कथा कोष में सत्यकि के साथ कही कट्टी सात्यकि नाम भी दिया है । 
ब्र० मेमिदत कृत आशधना 'कथाकोष मे ता सात्यकी ही दिया है। 
प्राकृत के 'सच्चइ” पद का सार्त्यक्ति और सत्यक्ति दोनों बन जाता 


है । तथा 'कि' भी ह॒स्व भीर दीर्घ दोनो रूपो मे हो 'जातो है 


हि सिर 
७०+५५५०-००००ननने >+०->ननकननननननननी लिन जनननन-+>० «»-+ “०३ प+-+ै>सी +लल>++-+ब००००५ 


ह ४2 ॥ ४० ०१ 2 


ज्येष्ठा पुत्री'की यार्चना उसेके पिता राजा चेटक से को थी। 
परन्तु चेटक ने उसे नही दी जिससे क्र.द्ध हो सँयकि ने चेटक 
सें सग्राम कियां। सप्राम मे सत्यवि/ हार गया अत नज्जित 
हो वह दर्मधर मुनि से' दोक्षा ले मुनि हो गयां। इसी तरहे 
चलना पुत्री को भी राजा श्रेणिक ने माँगी थी परन्तु उस 
समय श्रेणिक की उम्र ढल चुकी थी जिससे चेटक ने उसे देने 
से इन्कार कर दिया था। फिर अँभयकुमार के प्रयत्न से छिपे 
तौर पर चेलना के सांथ श्रेणिक का विवाह हुआ था उस 
प्रयत्त में ज्येध्ठां का विवाह सम्बन्ध भी श्रेणिक के सोथ 
होते वाल था किन्तुं चेंलनां की चालाकी' से बैंसा नहों 
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संका। इसी एक कारण से विरक्‍त हो ज्येष्ठा ने अपनी मामी 
मशस्वती आय्िका से दीक्षा ले ली थी और वह आशथिका हो 
गई थी । (इलोक ३ से ३४ तक) 


ः 

उत्तरपुराण पव ७६ श्लोक ३१ आदि में लिखाहै कि-- 
श्रेणिक ने महावीर के समवशरण: मे जा वहाँ गौतिमगणधर 
से पूछा कि--“अन्तिम केवल्ली कौन होगा ?” इस पर 
गौतम ने कहा कि-वह यहाँ समवशरण मे, आयां' हुआ 
विद्यु्माली देव है जो आज से + दिन बद जम्बू नाम का 
संठ पुत्र होगा । जिस समय महावीर मोक्ष पधारेंगे इस समय 
मुझे केव़लज्ञान होगा और, मैं सुधम गंजधर्र के साथ विचरता 
हुआ इसी विपुलाचल पर अ'ऊँगा । उस व्रकत्‌; इस नगर की 
राजा चेलता का पुत्रा क्ुणिक;परवार्‌ के स़ाथ- मेरी, बदता 
को आवेगा। तभी जम्बूकुमार भी, मेरे पासु- आ दीक्षा लेने 
के उत्सुक होवेगा। उस वक्‍त उसके भाई बन्धु उसे यह कह 
कर रोक देंगे (क--थोडे हो वर्षो मे हम लोग भी तुम्हारे हैः 
साथ दोक्षा धारण करेगे । वन्धु लोगो के इस कथन को वह 
टाल नहीं सकेगा और वह उस समय नगर मे ,वाधिस चला 
जावेगा | तदनतर परिवार के लॉग उसे मोह में फर्साने के 
लिए चार॑ सेठी की चार पुत्रियों के साथ उसका विवाह रच 
देंगे । इतने पर भी' जम्बूकुमारं भोगानुरागी ने हो कर 

दीक्षा लेने को उद्यमों होगा | थहँ देख उसके “भाई बन 
तर कुणिके राजा (इंलोक ११३) उसका दीक्षोत्सव मनायेंगे। 
ज-ञ-फआफोा॥, मं३६ आर 5 _ दम 
| ृष्नइसर पुरांण के अनुसार श्रेणिक के पिता का! नाम भी 

कुंणिक है और पुत्र का नाम्न भी कुणिक हैं। 92205 
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उस वक्‍त मुझे विपुल।चल पर विराजमान जानकर वह जम्बू 
उत्सव के साथ मेरे पास आ मैरी भक्ति पूवेक वंदना कर 
सुधमंगणधर के समीप संयम धारण करेगा। मेरे केवलज्ञान के 
१२ वें वर्ष जब मुझे निर्वाण प्राप्त होगा तब सुधर्माचाय 
फेवली और जम्बूस्वामी श्रुतकेवली होंगे। उसके बाद फिर 
१२ वें वर्ष मे जब सुधर्म केवली मोक्ष जायेगे तब जम्बूस्वामी 
को केवल ज्ञान होगा । फिर वे जम्बू केवडी अपने भव नाम 
के शिष्य फे साथ ४० वर्ष तक विहार कर मोक्ष पधारेगे | 


उत्तरपुराण पव ७४ एलोक ३३१ आदि मे लिखा है कि' - 


एक दिन उज्जयिनी के स्मशान में महावीर स्वामी प्रतिमा- 
योग से विराजमान थे । उनको ध्यान से विचलित करने के 
लिए रुद्र ने उत्त पर उपसर्ग किया। परन्तु वह भगवान को 
ध्यान से डिगाने मे समथ न हो सका। तब रुद्र ने भगवान 
का2 महतिमहावीर नाम रखकर उनकी बडी स्तुति की और 
फिर नृत्य किया । 





2. भारतोय ज्ञानपोढ, काशो से प्रकाशित उत्तर पुराण पृ० 
४६५-६६ मे महति और महावीर ऐसे २ नाम बनुवादक जो नें 
दिए हैं किन्तु मूलसे एक बचनांत पद होने से 'महतिमहावीर' 
यह एक ही नाम सिद्ध होता है देखो पर्व ७४ 'समहतिमहापरीराखझ्यां 
कत्वा विविधा स्तुती ” ॥४३६॥ इसी के जाधार पर आशाधर ने 
भी त्रिषष्ठि स्मृति शास्त्र मे सर्ग २७४ शएलोक ३४ में महतिमहावीर' 
यह एक नाम धूचित किया है । इसी तरह स्वकृत सहस्त्रनाम के 
श्लोक €ै१ में भी “महत्ति महावीर यह एक नाम देते हुए उसका 
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अप इस प्रबार किया है-- मस्य मलस्प हतिहनन महुति- । महतो 
महाबीर.5- महति महाथीर । (पापों के नाश करने में शूरवीर) 
पाक्षिगादि प्रतिक्रमण (क्विवाकलार पूृ० ७३) में महदि-महादोरेण 
बहदमाणेग महाकस्सयेण” पाठ भाता है इसमे भी 'महत्ति महावीर 
यह एक नाम ही सूचित किया है। महृदि प्राकृत वा संस्कृत में 
मशति और महाति दोनों रुप घनते हैं अत कवि मशग ने अपने महारोर 
चरित में 'महातिमहावीर' यहू एक नाम दिया है जिसका बर्य 
होता है महान्‌ से भी अत्यन्त महाव्‌ बीर। स्व० प० ख़बचन्द जी 
सा० ने इसके हिन्दी अनुवाद में अतिवोर और मझद्दावीर ऐसे 
हो नाम बताये हैं जो मूल से विरुद्ध हैं मूल में तो एक पनचनांत 
प्रयोग किया है देखो स महाति महादिरेपष यीर प्रमदादित्वभिध्ाध्य- 
प्रतरतस्य ॥ १२६ !॥ प॑ १७ । गत अशग के अनुसार भी 
'महातिमहावीर ' यह एक नाम ही सिद्ध होता है । 

धघनजय नाम माला के श्लोक ११५ में लिखा है--सन्मति मंहति 
वीसे महावीरो$ ग्त्यकाश्यप ॥। यहाँ महत्ति' 'बीर” महावीर ऐसे 
अलग अलग मगाम बताये हैं यह कवि की प्रतिभा है अमरकीति ने 
इसके भाध्य में 'महति” नाम का अर्थ इस प्रकार किया है - 
मह॒ती >- पूजा यस्य स महंत्ति' । किन्तु उत्तरपुराण आभादि में 'महति 
महावीर! यह एक नाम ही दिया है। दो नाम इसलिए भी नही 
हो सकते कि - उत्तर पुराण पर्व ७४ श्लोक २६५ में 'महावीर' यह 
नाम स्पंवेषी संगमदेव ने पहिले ही रख दिया था, देखो - स्तुत्वा 
भवान्महावीर इति नाम चकार स । 

कै सकस कीतिकृत महावीर चरित में भी 'महृति महावीर” यह 
एक ही नाम ठीक उत्तरपुराणानुसार दिया है-- 

स्वय स्खलपितु चेत समाधेरसमर्थंक' । 
सु, महति महवीराख्या ऋत्वा विविधी स्तुति ॥ 


जा 3 हण> >अन+ननन नल +>ह +++ जज... 
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ऊपर हम लिख आये हैं कि--राजा चेटक की पुत्री ज्येष्ठा 
कु वारी ही आयथिका हो गयी थी और राजा सत्यकि जो 
ज्मेष्ठा को चाहता था वह भी सुनि हो गया था | उत्तरपुराण मे 
इनका इतना ही कथन किया है। किन्तु अन्य जैन कथा 
पग्रन्थी-मे इनका आगे का हाल भी लिखा मिलता है। हरिपेण 
कथाकोश की कथा न० ६४७ मे लिखा हैं कि 


. एक बार ज्येष्ठा आदि कितनी ही आयिकाये आतापत 
थोग मे स्थित उक्त सत्यकि मुनिकी वदनाथ गई थी!। 
वहाँ से लौट कर पहाड पर से उतरते समय अकस्मात्‌ जल 
'वर्षो होनें लगी जिससे आयिकार्यें तितरबितर हो गईं। उस 
वक्‍त ज्येष्ठा एक गुफा मे प्रवेश कर अपने भीगे कपडे उतार- 
कर निचोडने लगी । उसी समय वे सत्यकि मुनि. भी अपना 
आतापन योग समाप्त कर उसी गुफा मे आ घुसे । वहाँ ज्येष्ठा 
को खुले अंग देख 'एकात पा मुनि के दिल में काम विकार 
हों उठा। दोनों'का सयीग हुआ। ज्येष्ठा के गभ रहा। 
सत्यके तो इस॑ कुक्ृत्य का गुरु से प्रायश्वित ले पुन. मुनि 
हो गंये । किन्तु ज्येप्ठा 'सगर्भा थी उसने अपनी गुर्वाणी 
थश्स्वती के पास जा अपना संब' हाल यथार्थ सुता दिया। 
गुर्वाणी ने उसे रानी चेलना के यर्ताँ पहुचा दिया। चेलना 
है जा है 5 सता पल, ४ । हि 


0 





४. [ ब्वं० नेमिदत्तकत आराधना कथा कोश मे, इस ज़गह भाविकाओ 
का भगवान महावीर वी वदनार्थ जाना लिखा है। वह ठोक नही है । 
फेयोकि इसे दंक्त तक तो अभी महावीर ने दीक्षा ही नही ली है, 
तब उनकी वन्‍दना की कहना असगृत है,। जेसा कि हम आगे 
बत्तायेगे । हे 20 22280». ४ 
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ने शरण देकर ज्प्ेष्ठा वे गुप्त रूप से अपने पास रकेंखा। 
वही डसके पुत्र पैदा हुआ पुत्र जन्म के बाद ज्वेष्ठा ने अपनी 
गुर्वागी से प्रायश्चित लेकर पुन अआिका व्ने दीक्षा ग्रहण 


कर जी । न्‍ 


ज्येष्ठा 'के जो पुत्र हुआ था उसका लालन णलन भी 
चलना ने ही किया। वह पुत्र बडा उद्दण्ड सिकला। एक दिन 
उसकी उद्दण्डता से हैरान होकर चेलना के छुख से नकल पडा 
कि ददृष्ट जार जात यहाँ से चला जा” यह सुन उसने अपनी 
उत्पत्ति चेलना से जाॉननी चांही। चेलना ने सब वृत्तान्त उस 
को यंथावत्‌ 'सुना दिया। सुन कर वह अपने पिता सत्यकि 
भुनि के पांस जा दीक्षा ले मुनि हो गया। वह नवदीक्षित 
मुनि ग्यारह अग 'दशपूर्वों का पाठी हो ' गया और 'रोहिंणी 
आदि पांच सौ महाविद्याओं 'व सात सौ क्षद्र विद्याओ की' पी 
'उम्ते प्राप्ति हो गई। वह विद्या के प्रताप 'से सिंह का रूप 
बनाकेर उन लोगो को डराने लगा जो लोग संत्यकि मुनि की 
वन्दनाथ अति जाते थे । उसकी ऐसी चेष्टा जानकर सत्यकि 
मुर्ति ने उसे'फटकारा और फहा कि तृ सत्रो के निमित्त से एक 
दिन भ्रष्ट होवेगा । गुरु वाक्य सुनकर सत्यक्ति पुत्र ने निश्चय 
किया कि मैं ऐसी जगह जाकर तप करू ' जहा स्त्री मात्र का 
खशत भी नाहो सके तब मैं कैसे भ्रष्ट होऊँगा ? ऐसा सोचकर 
वह कलांश पर्वत पर जा पहुचा और वहाँ आतापन योग में 
स्थित हो गया। वहाँ एक विद्याधर की आंठ कन्याये स्नान 
करने को आई। उनकी अनुपम सुन्दरता को देखकर वहें उन 
पर मोहित हो गया। ज्यो हो वे उन्यायें अपने वस्मराभूषण 
उतारु कृपिका के ज़ल में स्तन करने को शर्सी तब दी उसने 
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अपनी विद्या के द्वारा उनके वस्ताभूषणो को मगा लिया। 
वा!पेका से निकल कर उन द न्‍्याओ को जब तट पर अपने २ 
वस्त्राभूषण नहीं मिले तो उ होने उन मुनि से पुछठाछ की। 
मुनि ने उनसे कहा तुम सब मेरो भार्या बनो तो तुम्हारे 
वस्त्रादि तुम्हे मिल सकते है | उत्तर मे उन कन्याओ ने कहा 
कि यह बात तो हमारे माता पिता के आधीन है। वे अगर 
हमे आपको देना चाहे तो हमारी कोई इकारी नहीं है। 
उसने कहा अच्छा तो तुम सब अपने माता पिता को पूछ लो 
यह कह उसने उनके वस्त्राभूषण दे दिए। उन कन्याओ ने 
घर पर जा यह बात अपने माता पिता देवदारु को कही । 
देवदारु ने एक वृद्ध कचुवी को भेजकर सत्यकि पुत्र से 
कहलवाया कि मेरा भाई विद्य ज्जिह्न मुझे राज्य से निकाल 
आप राजा बन बंठा है। अगर आप उससे मेरा राज्य दिला 
सको तो मैं ये सब कन्ये।यें आपको दे सकता हूैं। सत्यकि पुत्र 
ने ऐसा करना स्वीकार किया और अपनी विद्याओ के वल 
से उसके भाई विद्युज्जिल्न को मारकर देवदारु को राजा बना 
दिया । तब देजदारु ने भी अपनी आठो कन्याओ की शादी 
सात्यकि के साथ कर दो । किन्तु वे सब कन्याये रतिकर्म के 
समय उसके शुक्र के तेज को न सह सकने के कारण एक एक 
करके मर गईं। इसो तरह अन्य भी एक सौ विद्याधर कन्याय॑ 
मरण को प्राप्त हुईं। आखिर मे एक विद्याधर कन्या ऐसी 
निकली जो इस काम मे उसका साथ दे सकी। उसके साथ 
उसने नाना प्रकार के भोग भोगे। फिर इसी सत्यकी पुत्र 
(११ वे रुद्र) ने! आकर भगवान महावीर पर उपसगे किया था। 
बा 3 5 3 6 

[ इस ११ वें रुद्र का असली नाम क्या था यह किसी ग्रस्थकार 
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ने सूचित नही किया है किन्तु कवि अशग ने महावीर चरित सर्ग १७ 
इलोक १२५-१२६ मे भर्व नाम दिया है। हरिपेण कथाकोश की कथा 
च० ६७ में तथा थरीघर के अपध्र शे वद्ध मानें चरित आदि भें भी भव 
दिया है लेकिन यह नाम नत्तो है रुद्र का पर्यायवाची शब्द है देखो घनजय 
नाममाला श्लोक ७० अथवा अमरकोय ॥ 


यह कथा श्रुतमागर ने मोक्ष पाहुड गाथा ४६ की टीका में भी 
इसी तरह लिखी है । ब्र० नेमिदत्त ते भी आराधना कथा कोश 
मे लिखी है । 


' इस प्रकार' उत्तरपुराण की क्थाओ के ये उद्धरण ऐसे है 
जिनसे हम राजा श्रेणिक की आयु का अदाजा लगा' सकते है 
श्रेणिक को देश निकाल। होने पर उसने जो देशातर मे एक 
ब्राह्मण कन्या से विवाह किया था और उससे अभयकुमार पुत्र 
हुआ था उस समय श्रेणिक की उम्र कम से कम १८ वर्ष की तो 

'गी ही । आगे चले कर इसी अभयकुमार के प्रय॑त्न' से श्रेणिक 
का चेलना के साथ चिवाह हुर्आ है ऐसा कथा मे कहा है । तो 
चेलना के विवाह के वक्‍त अभयकुमार की आयु भी १८ वे से 
तो क्‍या कम होंगी ? इसी प्रकार यहाँ तक यानी चेलना के 
विवाह के वक्‍त तक श्रेणिक की उम्र कशोब ३६ वर्ष की सिद्ध 

'होती है। उसी से कथा से लिखा है कि श्रेंणिक की आयु ढल 
जाने के कारण ही राजा चेठके अपनी पुत्री चेलना को श्रेणिक 
को देना नहीं चाहता था । अब आगे चलिये-'चेलना की बहिंत्र 
ज्येष्ठा को श्रेणिक की प्राप्ति न हुई तो वह दीक्षा लें आयिका 
हो गई। इसी आयिका के सत्यकी मुनि के सयोग से सत्यकि 
पुत्र (रुद्र) उत्पन्न हुआ है । ज्लेलना की विवाह के बाढ़ सत्यक्री 
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पुत्र की उत्पत्ति होने तक कम से कम एक वर्ष का काल भी मान 
लिया जावे तो यहाँ तक श्रेणिक की उम्र ३७ वर्ष की होती है 
शास्त्रो में रुद्रो के ३ काल माने है--कुमारकाल सयमकाल और 
असयमकाल । हरिविश पुराण सर्ग ६० में लिखा है कि-- 


वर्षाणि सप्त कोमार्य विशति सयमेउष्टसि. । 
एकादशस्य रुद्रस्य चतुस्त्रिशरदसयमे ॥५४५॥। 


अथे--११ वे रुद्र का कुमारकाल ७ वर्ष, सबभकाल २८ 
वर्ष और असयमकाल ३४ वर्ष का था | 


यह विपय त्रिलोकप्रज्ञप्ति मे भी आया है। उसके चौथे 
अधिकार की गाथा न० १४६७ इस प्रकार हे ८ 


सगवास कोमारो संजमकालो ह॒वेदि चोत्तीस । 
अडवीसं भंगकालो एयारसयस्थ रुद्दरस ॥१४६७१ 


इसमे ११ वे रुद्र का सयमकाल ३४ वर्ष का और अस- 
यमकाल २८ वर्ष का बताया है। यह गाथा अशुद्ध मालम पडती 
है । इसलिये इसका कथन हरिवशपुराण से नही मिलता है । इस 
गाथा मे प्रयुक्त 'चोत्तीस' के स्थान मे 'अडवीस' और अडवीस' 
के स्थान मे 'चोत्तीस' पाठ होना चाहिये । जान पडता है किसी 
प्रतिलिपिकार ने प्रमाद से उलट पलट लिख दिया है। 

अब प्रकृत विषय पर आइये- रुद्र ने महावीर पर उपसर्गे 
किया तो वह ऐसा काम सयमकाल में नो कर नही सकता है। 
रुद्र की सयमकाल की अवधि उसकी ३५ वर्ष की उम्र तक मानी 
गई है जेसा कि ऊपर लिखा गया है इन ३४५ वर्षो को श्रेणिक को 
उक्त ३७ वर्ष की उम्र मे जोडने पर यहाँ तक श्रेणिक ५) उन 
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७२ वर्ष की हो जाती है। फिर सयमकाल की समाप्ति के बाद 
सत्यकि पुत्र का कैलाश पर पहुँच कर वहाँ विद्याधर कन्याओ 
को ब्याहने और एक-एक करके उन कन्याओ के मरने पर अत 
मे विशिष्ट विद्याधर कन्या के साथ रमण करते हुए भगवान 
महावीर तक पहुँच कर उन पर उपसगे करने मे भी ज्यादा नही 
एक वर्ष भी गिन ले और महावीर को उनकी उम्र के ४२ वें वर्ष 
मे केवलज्ञान हुआ उसी वर्ष मे ही यह उपसर्ग भी मान ले तो 
इसका यह अथ हुआ कि महावीर को जब फ्रेवल ज्ञान पैदा हुआ 
तब राजा श्रेणिक की उमर लगभग ७३ वर्ष की थी। अर्थात्‌ 
महावीर से श्रेणिक ३१ वर्ष बडे थे । इस हिसाब से जब श्रेणिक 
ने चेलना से विवाह किया तब श्रेणिक ३६ वर्ष के थे और महा- 
वीर ५ वर्ष के थे । इतिहास मे महावीर और गौतम बुद्ध को 
समकालीन माना जाता है। अत. उस वक्त गौतम बुद्ध भी 
बालक ही माने जायेंगे ऐसी हालत मे उस वक्‍त हम श्रेणिक को 
बौद्धमती भी नही कह सकते हैं। बौद्ध धर्म के चलाने वाले 
खुद गौतम ही जब उस वक्‍त बालक थे तो उस समय बीद्धधर्म 
कहा से आयेगा ? अगर हम इत्तिहास की गडबडी से बुद्ध और 
महावीर की वय मे १०-१५ जर्ष का अन्तर भी मान ले तब भी 
श्रेणिक के समय मे बौद्ध मत का सदुभाव नहीं था। इसी लिये 
हरिषेण कथाकोशं मे श्रेणिक को भागवतमत (वेष्णवमत) का 
बताया हैऊ) वह ठोक जान पडता है | त्तथा महावी र का निर्वाण 
उनकी ७२ वर्ष की वय मे हुआ माना जाता ह अत महावीर से 





ना 


0 पुण्याअववया कोश में भी वंष्णव धर्मी ही बताया है। 
देखो पृष्ठ ४१-४२ ज्ञ नेमिदत्त के आराघना कथा कोश मे भी वैष्णद 
(भागवत) धर्मी ही श्रेषण्ठक को बताया है । 
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३१ वष बडे होने के कारण श्रेणिक की उम्र वीर निर्चाम के वक्‍त 
१०३ वष की माननी होगी । उम्र का यह टठोटल यहाँ कम 
लगाया गया है, इससे अधिक भी सभव हो सकता है वीरनिर्बाण 
के वक्‍त श्रेणिक जीवित थे कि नही थे यह उत्तरपुराण से न्पष्ट 
नहीं होता है । किन्तु हरिवशयुराण में वीरनिर्वाण के उत्सव में 
श्रेणिक का शरीक होना लिखा है । और हरिय्रेण कथाकोण मे 
कथा न०,५५ में श्रेणिक का अतकाल वीर निर्वाण से करीब 
३ ॥ वर्ष वाद होना बताया है। यथा . - 


ततो निर्वाणमापन्ने महावोरे जिनेश्वरे । - 
तिस्नत्समाश्चतुर्थस्य कालस्प परिकोरतिता ॥३०६॥ 
तथा मासाण्टक ज्ञेप पोडशापि दिनाति च। 
एतावति गते काले नून॑ दु खसनामनि ॥३०७॥ 
पु क्त. श्र णिको राजा सोमत नरक ययोौ 4३०८॥ 


तन 


अथ-महावीर के निर्वाण के वाद चतु्थकाल के ३ वर्ष 
८ मास १६ दिन व्यतीत होने पर दु खम नाम के पाचवे काल मे 
मनवाछित महाभोगो को भोग कर राजा श्रेणिक मर कर प्रथम 
नरक के .सीमत बिल में गया! । 


उक्त १०३ वर्ष मे वीर निर्वाण के बाद ये ३॥॥ वर्ष जोडने 
पर श्रेणिक की कुल आपु १०७ वर्ष करीब की बनती है। 





सनननफनफरफन्‍गरन्‍न-न-न+-++ 


! उत्तरपुराण में चतुर्थथाल की समाप्ति में ३ वर्ष ८॥ मांस 
शेप रहने पर वीरनिर्वाण होना लिखा है । यहाँ ३ वर्ष ८ मास १६ दिन 
इसलिये लिखा है कि १६ वें दिन 'पचम काल का प्रारभ होता है भौर 
उसी दिन मे श्रेणिक को मृत्यु हुई है । 
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अब हम श्रेणिक की आयु के साथ जम्बूकुमार का संबंध 
बंताते है--ऊंपर उत्तरपुराण की कथा में लिखा है कि- गौतम 
केवली जब प्रथम बार विपुलाचल पर आये थे उस समय राज- 
गृह का राजा कुणिक थां । यानी राजा श्रेणिक उस समय नहीं 
थे वे मर चुके थे। &अर्थात्‌ वीर निर्वाण से ३॥| वर्ष वाद जब 
श्रेणिक न रहे तब तक प्रथम बार गौतम केवली विपुलाचल आये 
थे। उस समय बाँधवो के अनुरोध से जम्बूस्वामी दीक्षा लेते २ 
रुक गये । पुत जब दुबारा क्गौतम केवली विपुलाचल पर आये 
तब उनके सान्तिध्य में सुधर्माचायें के पास से जम्बू स्वामी ने 
दीक्षा ग्रहण की । इस दीक्षा को अगर हम अदाजन वीर निर्वाण 
से यो कहिये गौतम के केवली होने से ६ वर्ष के बाद होना मात्त 
ले और दीक्षा के वक्‍त जम्बू कुमार की २० व॑षे की उम्र मानले 
तो कहना होगा कि वीरनिर्वाण के वक्‍त जम्वूकुमार १४ वर्ष के 
थे और जम्बू की १७॥। वर्ष को उम्र के लगभग त़के श्रेणिक 
जीवित रहे थे | इसलिये जम्वू का श्रेणिक की राज सभा में 
आना जाता व श्रेणिक द्वारा सन्‍मान पाना तो सगत हो सकता 
है | परन्तु कुछ जेन कथा ग्रच्यो मे लिखा है कि--' जम्बूकुमार 
की मदद से राजा श्रेणिक ने एक विद्याधर कन्या को विवाही 
थी” यह वात नही बन सकती है। क्योकि उस समय राजा 





& राजा श्लेणिक उस वक्त अत्यत वृद्ध थे और कुणिक ने उन्हे 
बंदी बनाकर रखो था अत राजा कुणिक को लिखा है इससे श्रेणिक की 
अविदय मानना सिद्ध नहीं होती वीरनिर्वाण से ३॥। वर्ष के अन्दर ही 
( जब कि श्रंणिक जिन्दे थे ) गौतम विपुलाचल पर बाये हो यह भी 
सभव है । 
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श्रेणिक बहुत ही वृद्ध हो चले थे । जब जम्बू ११ वर्ष के थे तब 
श्रेणिक एक सौ वर्ष के थे। इसी तरह कुछ कथा म्रन्थों में जम्बू 
के दीक्षोत्सव से श्रेणिक की उपस्थिति बताना भी गलत है । उत्तर 
पुराण के अनुसार #ःदुबारा गौतम केवली विपुलाचल पर जाये 
थे तब जम्बू ने दीक्षा ली थी किन्तु प्रथम बार जब गौतमकेवलीं' 
विपुलाचल पर आये थे उस वक्‍त भी श्रेणिक मौजूद न थे उस 
वक्‍त भी कुणिकः ही का राज्य था ऐसा उत्तर पुराण मे लिखा है 
तव जम्बू के दीक्षोत्सव में श्रेणिक को उपस्थित बताना अयुक्‍्त 
है ० जम्बू की दीक्षा के वक्‍त श्रेणिक की विद्यमानता का उल्लेख 
हरिवश पुराण और हरिषेण कथा कोष मे भी नहीं है । 


2” इस निबन्ध में ३ कथा ग्रन्थो का उपयोग किया गया है-- 
उत्तर पुराण, हरिवंश पुराण और हरिबेण कथा कोश का। 
तीनो ही ग्रन्थ प्राचीन हैं । उत्तरपुराण का रचना काल वि० 
स० &१० के करीब । हरिवश पुराण का वि० स० ५४० और' 
हरिषेण कथा कोष का त्रि० स० धेप८ है। 





# दुबारा आने का स्पष्ट कंथने नहीं है। प्रथमवार गोत॑म 
आये और कुछ दिन वही रहे तभी ही जेबू ने दुबारा आकर उनकी 
मौजुदगी मे दीक्षा ले ली। 


७ वीरकवि कृत---जवू चरि्ँ कौ सध्िि १० कडबक १६ में 
जबू की दीक्षा के वक्त श्रेणिक को मौजूद बताया हैं । 


>व््रच्क 2 


:.. ज्ञातुर्मास योग 


. अनेंकात वर्ष १ १० ३२७ पर एतद विषयक मुख्तार 
सा का एक लेख देखो 


इस विषय मे प० आशाधरजी ने अनगा रधर्मामृत अध्याय 
£ में इस प्रकार लिखा है-- 


ततश्चतुर्दशी पूर्व रात्र सिद्धमुनिस्तुती । 

चतुदिक्षु परोत्याल्पाश्चत्य भक्तीगु रुस्तु तिम्‌ ॥६६॥। 
शान्तिमक्ति च॒ कुर्वाणवंर्षायोगस्तु ग्ृह्मताम्‌ । 
ऊर्जकृष्णचतुदंश्या पश्चाद्रात्रों च मुच्यतामु ॥६७॥ 


अर्थ--उसके बू[द अंपोेढ शुक्ला चतुर्देशी की रात्रि के 
प्रथम पहर में सिद्ध भक्ति और योग भक्ति करके चारो दिशाओ 
में प्रदक्षिणा पूवेक-एक-एक दिशा मे लघुचैत्यभक्ति पढते हुए तथा 
पचगुरुभक्ति और शातिमभक्ति पढ़ी हुए वर्षायोग ग्रहण करे। 
और इस विधि से कात्तिक कृष्णा चतु्देशी की रात्रि के चोथे 
पहर मे वर्षा योग को समाप्त करे । 


मास वासोउ्न्यईैकत्न योगक्षेत्र शुच्रो त्रजेत्‌ 
मार्गे्तीते त्यजेच्चार्थथशादपि न लघं॑येतूँ ॥६८॥ 
नभश्चतुर्थों तयाने कृष्णा शुक्लोजपचमोपघु ।' 
यावन्तगच्छेत्तच्छेदे कथचिच्छेदमाचरेत्‌ ॥६र५॥ युग्मम्‌ 
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अर्थं--चतुर्मास के अलावा हेमतादि ऋतुओ में मुनि लोग 
एक स्थान से एक मास तक ठहर सकते है। आणाढ मास मे 
श्रमण संघ वर्षायोग स्थान को चला जाये और मगसिर का 
महीना बीतते ही वर्षायोग स्थान को छोड दे । यदि आपाढ के' 
महीने मे वर्षायोग स्थान मे न पहुच सके तो कारणवश भी 
श्रावणक्ृष्णा चतुर्थी का उल्लघन न करे | अर्थात्‌ जहाँ चातुर्मास 
करना हो उस स्थान में श्रावण कृष्णा चौथ तक अवश्य २ पहुंच 
जावे । तथा कार्तिक शुक्ला पचमी के पहिले प्रयोजनवश भी 
वर्षायोग स्थान को न छोड़े । वर्षायोग के ग्रहण विसजन का जो 
समय यहाँ बताया'गया है उसका दु7।वार उपसर्गादि के कारण 
यदि उललघन करना पड़े तो उसका प्रायश्चित्त लेवे | 


योगांतेडकॉदियें सिद्धनिर्वाणगुरुशान्तय । 
प्रणुत्या वीरनिवर्णि कृत्यातो नित्यवदना ॥छ०ा 


'. अर्थ-का्तिक कृष्णा चतु्देशी की शात्रि के चौथे पहर में 
वर्षायौग का निष्ठापन किया जाता है| जेसा-कि ऊपर लिखा 
है । यही समय भग़वाच्‌ महांवीर के -निवाण का आ जाता है ! 
इसलिए वर्षायोग के निष्ठापन के अंतन्तर सूर्योदय हो जाने पर 
वीर निर्वाण क्रिया करे | उसमें सिद्धमक्ति निर्वागभकत गुरु 
भंक्ति और शातिभक्ति करे | इसके बाद नित्यवदना करे | 


आशाघधर के इस कथव से प्रकट होता है कि -वर्षायोग 
समाप्ति का क्रिया विधान तो कातिक क्ृष्णा १४ की रात्रि के 
पिछले भाग में ही कर लिया जाता है| परन्तु उसके अनन्तर 
ही उस स्थान,को छोडकर अन्यत्र विंहार नही कियमजात्ता है । 
कम से कम कातिक शुक्ला ५ तक तो उसी स्थान नमे रहना 
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आवश्यक बताया है ।'इससे पहिले तो म्ुनिजन कढ्ाचित्‌ भी 
वहाँ से' विहार नही कर सकते हैं। और अधिक से अधिक मग- 
सिर मास की समाप्ति तक भी उस स्थान को नहीं छोडने को 
कहा है | 

. मूलाचार' समयसाराधिकार गाथा १८ को टीका मे दश 
प्रकार के श्रमण कल्प का वर्णन करते हुए मास नाम के € वें 
कल्प का कथन इस प्रकार किया है-- 


-.. “मास. योगग्रहणात्‌ प्राड मासमात्रमवस्थात कृत्वा वर्षा- 
काले योगो ग्राह्मस्तथा यौग-समाप्य मासमात्रमवस्थान वत्तेब्य । 
लोकस्थिति ज्ञापनाथमहिंसादिब्रतपरिपालनार्थ च योगात्प्राड - 
मासमात्रमवस्थान, पश्चाचच मासमात्रमवस्थान श्रावक नोकादि- 
सक्‍्लेशपरिहरणाय अथवा ऋती २ मासमासमान्र स्थातव्य 
मासमात्र च विहरण कतंव्यमिति मास श्रमणकल्पो&$्थवा 
वर्षाकाले योगग्रहण चतुबु चतुषु मासेबु नदीश्वरक रण च मास 
श्रमणकल्प ।” 


अर्थ “जिस स्थान मे वर्षायोग ग्रहण करता है उस स्थान 
में वर्षाकाल से एक मास पहले ही उपस्थित होकर वर्षायोग 
ग्रहण करना औौर वर्षायोग की समाप्ति हो जाने पर भी एक 
मास भर वही ठहरे रहना इसे मास कल्प कहते हैं। वहाँ के 
लोगो की परिस्थिति को जानने के लिए और अहिसादि व्रत्तो 
की पालनाके जिए उस स्थान मे वर्षायोग से एक मांस पूर्व ही 
चले जाते है। और श्रावक लोक आदिको को सबकक्‍लेश न॑ होने 
देने के लिए वर्षायोग को समाप्ति के बाद भी एक मास तक वहाँ 
ठरे रहते हैं | अयवा प्रत्येक ऋतु मे एक-एक मास तक एक 
जगह ठहरे रहना और एक-एक मास तक बिहार करते रहना 
इसे! भी मास नाम का श्रमणकल्प कहते हैं । अथवा वर्षाकाल में 
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धर्षा योग ग्रहणं करना और चार-चार महीने मे नदीश्वर करना 
यात्ती आष्टांह्लिक पर्व के ८ दित तक एक जगह ठहरे रहना यह 
भी मास श्रमणकल्प कहलाता है । 


भगवती आराधना गाथा ४२१ की मूलाराधना टीका में 
पं० आशाधर जी ने इस प्रकरण को विजोदया टीका से उद्ध त्त 
करते हुए निम्न प्रकार लिखा है-- 


प्रावट्काले मासचतुष्टयमेकत्रावस्थान । स्थावरं जगम- 
जीवाकुजा हि तदा क्षितिरिति तदा भ्रमणे महःन-सयम “” इत्ति 
विशत्यधिक दिवसशतं एकत्रावस्थानमसित्यय उत्संग । कारणा- 
पेक्षया तु हीनमधिक बावस्थान | सयतानामाषाढ शुक्लदशम्या 
प्रभूति स्थितानामुपरिष्टाच्च कार्तिक पौर्णिमास्यास्त्रिश- 
द्दिवसावस्थान । ” ” एकत्रेत्युत्कृष्ट काल.। मार्या दुभिक्षे 
ग्रामजनपदचलने वा गच्छनाशनिमित्तेि सम्रुपस्थिते देशातर 
याति । अवस्थाने सति रत्नत्रयविराधना भविष्यति इति 
पौणणमास्यामाषाढ्ड्यामतिक्राताया प्रतिपदादिषु दिनेवु यावच्च- 
त्वारों दिवसा एतदपेक्ष्य हीतता कालस्यथ ! एप दशम. स्थिति- 
कलपो व्याख्या: टीकाया । टिप्पन के तु द्वाभ्या द्वाभ्या मासाभ्या 
निषद्यका द्र॒ष्टव्येति । 


अथ-वर्षा काल में सुनियो को चार मास तक एक जगह 
रहना चाहिए । क्योकि उस समय पृथ्वी स्थावरत्रस जीवो से 
व्याप्त हो जाती है इससे उस समय विहार करने से महान 








॥ विजयोदया टीका में इस स्थान पर ४ दिन की जगह २० 
दिन लिखे हैं | इसका कारण वहां पाठ की अशुद्धि मालूम पडती है । 
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असयम होता है। अत वर्षा काल मे एक सौ बीस दिन तक 
मुनियो का एक स्‍थान मे रहना यह उत्मग मार्ग है। कारण 
अपेक्षा से यह अवस्थान १२० दिन से हीनाधिक भी होता है । 
आपषाढ शुक्ला दशमी से लेकर कातिक की पूर्णमासी के बाद 
नीस दिन तक यानों मगसिर शक्‍ला १५ तक ( ५ मास ५ दिन ) 
मुनियो का एक स्थान मे रहना उत्कृष्ट काल कहलाता है। 
महामारी दुमिक्ष के होने पर जब लोग गाँव देश को छोड भागने 
लगे अथवा मुनि संघ के नाश होने का कोई कारण आ उपस्थित 
हो तो ऐसो हालत' में मुनिजन जहाँ वर्षायोग ग्रहण किया है उस 
स्थान को भी छोड वर्षाकाल मे अन्य स्थान में जा सकते हैं। 
थदि न जावें तो उनके रत्नत्रथ की विराधना होगी । यह स्थाना- 
तर आपाढ की पृर्णमासी से चार दित बाद तक-श्रावण क्रष्णा 
४ तक किया जा सकता है । इस अपेक्षा से काल की हीनता 
समझनी । इस प्रकार टीका मे १० वाँ स्थिति कल्प का व्याख्यान 
किया है। टिप्पणमें तो दौ-दो महीने मे निषद्यका का दर्शनक रना 
दशवा स्थितिकल्प बताया है । 


यहाँ यह ध्यान से रखने की बात है कि- हणशवें पज्जो 
नाम्न के स्थिति कल्प का जो स्वरूप टिप्पण में बताया है। उसी 
से मिलता जुलता स्वरूप मूलाचार की टीका मे बताया है। 
वहा निषद्यका की उपासना करना” ऐसा स्वरूप पज्जो स्थिति 
कल्प का बताया है । जबकि भगवती आराधना की व्जियोदया 
टीका में वर्षायोग के धारण करने को पज्जो-स्थितिकल्प बताया 
है । इस तरह भगवती आराधना की टोका और मूलाचार की 
टोका मे इस विषय में एक बडा कथन भेद पाया जाता है। 


नीचे हप इन सब कथनो का फलिताथ्थे बताते है -- 
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(१) आषाढ शुक्ला १५ से कातिक शुक्ला १५ तक वर्पा 
काल माना जाता है। इन ४ मासो तक झुनियों का एक स्थान 
में रहना यह एक सामान्य नियम है । 


(२) घूलाचार मे लिखे माम कल्प के अनुसार वर्षा काल 
के प्रारम्भ से एक मास पूर्व और वर्षा काल की समाप्ति से १ 
मास बाद तक भी अर्थात्‌ ज्येष्ठ शुक्ला १५ से मगसिर गुक्‍्ला 
१५ तक मास ६ तक भी सुनिजन लगातार एक स्थान पर रह 
सकते हैं। इतना समय शास्त्र रचना के लिए उपयुक्त हो 
सकता है ५ 


(३) वर्षा योग की स्थापता का समथ आपषाढ शुक्ला १४ 
का है। भगवती आराधना की टोका के' अनुसार उसके भी 
पहिले आषाढ शु० १० तक मुतियो को वर्षा योग ग्रहण करने के 
अर्थ अपन इष्ट स्थान पर पहुच जाना चाहिए । यदि किसी 
कारण वश उक्त समय तक न पहुँच सके तो भी श्रावण कृष्णा 
४ का उललबन तो कदाचित्‌ भी नहीं किया जा सकता है। 
उललबन करने पर प्रायश्चत्त लेना होगा । 


(५) अतगारधर्मामृत मे प० आश्वाधरजी ने वर्षा योग की 
समाध्ति की सिर्फ क्रिया विधि (भक्ति पाठो का पढा जाना) 
कार्तिक क्ृ० १४ की रात्रि के पिछले भाग में करना बताई ह। 
उसके दूसरे ही दिन विहार करना नहीं बताया है । बल्के उसके 





; पते प्रत्येक पच्र॒ वर्ष मे दो मास बढते हैं अत जिस वर्ष चातुर्मातत 
मे अधिक मास हो उस वर्ष ७ मास तक भी एक स्थान पर स्थिति हो 


सकती है ! 
--रतनलाल कटारिया 


चातुर्मास योग | | १२५ 


बाद भी वर्षा काल की समाप्ति तक यानी कातिक शु० १५ तक 
या मास कल्प के अनुसार मगसिर शु० १५ तक भी वही पर 
ठहरा जा सकता है, कारणवश इससे पहिले भी विहार विया 
जा सकता है कितु कातिक शु० ५ से पहिले तो कारणवश भी 
विहार नही हो सकता है | विहार करने पर प्रायश्चित लेना 


होगा । 


(५) महाभारी आदि कारणो से यदि वर्षाकाल में स्थान 
छोडने की जरूरत आ पडे तो श्रावण कृ० ४ तंक ही वे अन्यत्र 
जा सकते हैं। बाद में नही । बाद मे जाने पर प्रायश्चित लेना 
होगा । * 


(६) चातुर्मास के अलावा हेमतादि दो-दो मास वो 
ऋतुओ मे प्रत्येक ऋतु मे १ मास तक मुनियों का एक स्थान पर 
ठहरे रहना और १ मास तक विचर॒ते रहना ऐसा मी विधान 
मूलाधार में मास कल्प' के स्वेरूप कथन मे किया है । 


(७) गुलाचार मे आष्टाक्चिक पर्व के ८ दित तक मुनियो 
को' एक़ स्थान से रहने के विधान का भी आभास मिलता है। 


(५) जो सुनि श्रावण कू० ४ के बाद वर्षायोंग प्रहण 
करते हैं और कातिक शु० ५ से पहिले ही वष्नयोग कोःसमाप्त 
कर विहार कर जाते हैं। वे मुनि प्रायश्चित्त के योग्य माने गये 
है अर्थात्‌ ऐसे मुनियो को इसका प्रायश्चित्त लेना चाहिए 


बन हू न जु 
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सिद्धाग्ताध्ययन पर विचार 


क्षुता आदि बाधाओ को भेटने के लिये जैसे पशुओ के 
आहार निद्रा भय मंथुन आदि काय॑ होते हैं वंसे मनुष्योके भी 
होते है कितु जिस ज्ञान को विशेषता मनुष्य समाज मे है वह 
पशुआमे नहों हे इसीसे मनुष्य श्रेप्ठ समझा जाता है। किसीने 
ठीक ही कहा है कि- ज्ञानेन हीना पशुभि समाना ' जिस 
प्रकार खाने से निकला हुआ रत्त सस्कारके योग से बहुमूल्यवात्र 
हो जाता है उसी प्रकार मनुष्य भी ज्ञान सस्कारसे महान गिता 
जाता हैं | अथवा जैसे बारबार अग्निसस्कारसे सुवर्ण दीप्लिवाच 
हो जांता है उसी तरह बारबार ज्ञानाभ्याससे मनुष्य भी द्रीप्त 
णाली माना जाता है। यह तो निश्चित है कि-माताके उदर 
से निकले बाद अगर मानव को शिक्षा ग्रहण से बिल्कुल ही रोक 
दिया जाए तो सचमुच वह पशुसे भी निक्ृष्ट हो सकता है। इसी 
विषयक त्नीतिका यह श्लोक कितना ममंस्पर्शी है-- 


शुनः पुच्छमिव व्यर्थ जीवित॑ विद्यया चिना ॥ । 
न॒गुहागोपने शक्तः न च्‌ दशनिवारणे ॥ 
इसमे कहा है कि-विद्याविहीन जीवन कृत्ते को प्‌ छकी 
भाति व्यर्थ है जो न तो गुह्यागको ढक सकती है और न_मविखियो 
की हो उडा सकती है . 


पिद्धान्ताधष्ययन पर विचार | 


ज्ञानकी इतकी अधिक महिमा होने के कारण ही शास्त्र- 
कारोने स्वाध्यायको न स्वाध्यायात्पर तप  पदसे सभी ज्षपों में 


बढ़कर तप कहा है । 


32 मुलाचार में कहा है कि 


बारसचिधह्य तवे सब्भतरवाहिरे कुसलदिएके । 

णवरि अत्यि णविय होह॒दि सह्झ्लायसम तवो कम्मस्‌ ७० 

यही गाथा भगवती आराधना आश्वासर न० १०७ पर है । 

सुई जहा ससुत्ता ण णस्पदिहु प्माददोसेण । 

एवं ससुत्त पुरिसो ण णस्सदि तह परमाददोसेण ॥$७१॥ 
“वड्टकेराचार्य । 


अर्थ--॑तीर्थकर_गणधरादिकर दिखाये अभ्यत्र बाह्य 
भेवयुक्त बारह प्रकार के तप में स्वाध्याय के समान उत्तम अन्य 
ठप न तो है और | होगा |» 


जसे सृक्ष्म भी सुई प्रमाद दोष से गिरी हुई यदि शक 
सहित हो तो नष्ट नही होती-देखने से मिल जाती है, उसी तरह 
शास्त्र स्वाध्याय युक्त पुरुष भी प्रमाद दोष से उत्कृष्ट त्तप रहित 
हुआ भी ससार रूपी गढ़ढे मे नही पडता । 


जो ग्रथ परमपूज्य केवली के बचनो की परम्परा लिये 
हो और जिन मे आत्मा का परमाराध्य मोक्ष की कारणी भूत 
कथनी हो उससे बढ़कर कोन हो सकता है ? 


वर्तमान के उपलब्ध जैन प्रमागम की रचना गौतम 
गणधर कथित सूत्र के आधार से हुई है। गौतम स्वामी ने किस 
समय किस प्रकार ग्रथ रचता की यह वर्णन _उत्तर 
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कया के लव जो का बह पाठको 
की जानकारी के लिये उसे हम यहा देते है-- 
है गौतम गणधर अपना जीवन जृत्तात सुनातते हुये कहत्ते 
रे 
श्रीवर्धभानमानस्य संयम प्रतिपन्‍्तवानु । 
तदेव में समुत्पन्ना परिणामविशेषत ॥३६८॥ 

' ऋद्दय सप्त सर्वागानामप्यथंपदान्यत । 
भट्टारकोपदेशेन श्रावण बहुले तिथौ ॥३६४र४५॥। 
पदार्थावथ रूपेण सद्य: पर्याणमन्‌ स्फुट्स्‌ ' 
पूर्वाह्न पश्चिमे भागे पुर्वाणामप्यनुद्र मात्‌ ॥ ३७०॥ 
इत्यनुज्ञातसर्वागपुर्वार्थो- घीचतुष्कवानु ।- 

, अगानां ग्र यसद्भ पुव॑रात्रे व्यधामहस्‌ ॥३७१॥ ,- 
पूर्वाणां पश्चिमे भागे ग्र थकर्ता ततोइभवस्तु । 
इति श्र्‌तद्धिभि पूर्णोड्युव गणभुदादिम ॥रे७शा, 
। “+. ७४ वां पर्व. 


अर्थ -श्री वद्ध मान स्वामी को त्मस्कार कर सयम 
घारण कर लिंया | परिणामो की विशेष॑विशुद्धि होने से उसी 
समय मुझे सात ऋद्धिया प्राप्त हुईं। तदनतर श्रीं वद्ध मान 
अट्टारक के उपदेश से श्रावण कृष्ण प्रतियदा के * दिन सवेरे के 
समय सब अगो के अर्थ और पद शीक्ष ही अर्थ रूप से स्पष्ट, 
जान पडे और इसो तरह उमी दिन के साम के समय अनुक्रम से 
संत्र पूर्वों के अये और पदों का ज्ञान होगया.। तथा चौथा मन 
पर्येयज्ञान भी होगया | तदनतर मैंने रात्रि के पहिले' भाग मे 
अगो की ग्रथ रूप से रचना की और रात्रि के पिछले भाग में 
पूर्वों की ग्रथ्‌ रचना की इस तरह अग और 'पूर्वों से रचना कर 
४7 आला अं आया 5 रा 
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अत ये दगा हू ग्रन्थकर्त्ता प्रसिद्ध हुआ ह। इस प्रकार श्रुतज्ञानऋद्धि से पूर्ण 
६2८ <..तज 5 हुबाहू। 7 >> डक तन 
होकर में श्री वीरनाथका पहिला गणघर हुआ हूँ। 


जिस जन वाणी का प्रादुर्भाव इतनो महत्ता को लिए हुए 
है उसका प्रचार संसार मे प्रचुरता के साथ होना चाहिए किन्तु 
इस विषय मे जैन समाज आज जो भी कुछ कर रहा है वह 
सन्‍्तोष प्रद नही कहा जा सकता । और तो क्या हम अब तक 
अ्रन्थ प्रकाश का प्रचन्ध भी ऐपे नही कर पाये जिसे ठोक कह 
सके । इसके लिए हमारे पास द्रव्य की कमी नही है क्योंकि 
जी समाज प्रतिसाल मेला प्रतिष्ठा की धूमधाम मे लाखो रुपये 
लगाती है उसके लिए यह कंसे कहे कि धन की कमी है ? 
कमी है सिफं ग्रन्थ प्रकाशन मे रुचि होने की। सच तो यह है 
कि धनी लोग इसे महत्व का काम ही नहीं समझते हैं इसका भी 
शक कारण है। पिछले कुछ समय मे जन समाज 'की बागडोर 
प्राय ऐसे लोगो के हाथो में थी जो स्वथ मदाघ और विवेक्तशुन्श 
होकर परमगुरु के पदपर आसीन थे और इस्गो महान्‌ पदपर अपने 
को हमेशा कायम रखने के लिये जनता को ज्ञानहीन बनाये रखना 
चाहते थे। इसके लिये लोगोको उल्टी पट्टी पढाई गई कि श्रावकों 
को सिद्धात ग्र थोके पढने का अधिकार नही है | गृहस्थो का तो 
कैवल दान पूजा प्रभावना करना ही है । इसमे उनका कल्याण 
है । बस भोले लोग इस भुलावे भे आगंये । फल उसका यह हुआ 
कि जनता को रुचि पूजा प्रभावना के काम भे ही इतनी अधिक 
जढी कि आज भी चे अपने को न सम्हाल सके | खेद तो यह है कि 
उक्त प्रकार का स्वार्थ मूलक उपदेश ही नही दिया गया किंतु 
उसे ससकृत प्राकृत भाषा मे भ्रथबद्ध भी कर दिया गया जिससे 
इस चवकर मे कतिप्य विद्वान की आते रहे । इस तरह यह 
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(मिथ्या परम्परा चल ण्डी । आज भी कुछ पंडित कहलाने वाले 
ऐसे हैं जी कभी-कर्भी 'श्रांवकों कौ धिद्धान्ताध्ययन की अधिकारः 
नहीं है ” इस मिथ्या धारणा की प्रगट किया करते हैं। प० 
[कु कासलीवालने तो संशय्तिमिरप्रदीप' नामक 
पुस्तक में इस श्रमपूर्ण मान्यता को दिलखोल पुष्टि की है और 
एफ मार्य अवनति का मूल' कारण! ही शक्रावको का सिद्धाताध्ययन' 
[बताया है । उसमे: अध्ययक्त तो दूर रहा आयेका और मृहस्थेके' 
सामने सिद्धातग्र थो का वातचना ही अयोग्य ठहराया गया है।' 
वलिहारी है ऐसी समझ की आश्वये इसः बात का है कि 
जिसका विधान किसी भी आर्ष ग्र थ मे नहीं' है उसे कुछ मामूली 
प्रथोमे देखकर ही ये लगेग केसे प्रमाण कर लेते हैं ? सिद्धांता” 
का दिया व पर ग्रथ मे लिखा नहीं 
मिलता बल्कि विधान ही पाया जाता है. + नीचे: हम प्र थो' केः 
कतिपय उद्धरणो से यही सिद्ध करते है 


भगंवज्चिनसेनाचार्य: आदिपुर,ण-पर्व ३४ में श्रावकों के 
ये क्रिययको/ का वर्णन करते हुये कहते हैं. कि - 


पूजी राध्यार॑ययां ख्याता क्रियाइस्प स्वद्त: परी ४ 
पुजोपवाससंपत्यों श्रण्वतोंड्यार्यसंग्रहमु. 847 ! 


ततोंडन्या' प्रषण्ध॑यज्ञास्था' क्रिया पुण्यानुबधिनों ( 
श्रेण्वत पुर्वंचिधानामर्द' सक्रकह्राचारिण 0५णह8 


अर्थ--पूजा और उपवासरूप संपत्ति को धारणकर 
ग्यारह अगो के अर्थ सम्रह को सुतने वौले श्र॑ंवर्क के पूजाराट 
ध्यनाम पाचदी प्रसिद्ध क्रिया होतीं है । 


(सिद्धान्तध्ययन पर विचार ] [ वपृह्ेष 


_ तदंबतर अपने साधर्मी पुरुषों के साथ चौदह प्रूर्वो का 
अथे सुनने वाले श्रावक के पुण्य बढाने वाली प्ृण्य यज्ञे नाम की 
छट्टा क्रिया होती है । 


यह तो हुआ श्रावकी के पढने सुनने का अधिकार" अब 
आयेकाओ का अंधिकार भी देख लीजिये-मूलाचार के प्रचा- 
'चाराधिकार मे बट्टके रस्वामी ने लिखा है कि-*- 


'तें पढिदुमसज्ञाये णो फप्पदि विरद इत्थिवग्गस्सन 
एत्तो अण्णो गथों फंप्पदि पंढिदु असज्ञाए ॥८१ा। 


अर्थ--वे कर प्रकार के अग, पर्वे, वस्तु, प्राभुत, रूंप, 
सूत्र, कालशुद्धि आदि के बिना सयमियो को तथा आयेकाओ को 
'नहीं पढने चाहिये । इनसे अन्य ग्र थ कालशद्धि आदि के न होने 
पर भी पंढने योग्य माने गये हैं। इसमें आयंकाओ को कालशुद्धि 
आदि के होते हुये अग पूर्वादि ग्रन्थों के पढ़ने की आज्ञा दी गई 
'है। हरिवेश पुराण १२ वो सगे मे भी लिखा है किजयकुमार 
हादशागधारी भगवान का गणंधर हुआ ओर सुलोचना ग्यारह 
अग को धारिका आयिका हुई ॥४२॥ +४क 
ता उल्लेखे से उन लोगो का भी संमाधाम होजाता है 
जो के लिये प्रचलित सिद्धात ग्रन्थो के पंढने सुनने का 
तो अधिकार बताते हैं कितु गणधर कथित अंग पूर्वादि ग्रन्थों के 
अध्ययन का निषेध करते है, उन्हें अब अपनी उस मिथ्या धारणा 
को निकाल देना चाहिये ! कहंते है कि नेमिचन्द्राचाय ने 
चामुण्डराथके सामने सूत्रपाठ करना बन्द कर दिया था और 
पूछने-पर कहा था कि श्रावकी को सुनने का अधिकार नहीं हैं 
इत्यादिकंथाए काल्प॑निक मालूम होतो हैं । जहाँ ४श्लोक और 
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>< टीप- 
( सागारधर्मामृत अध्याय-9 वा --प्ृ० ५१३ ) 


श्रावकों वीरचर्याहः प्रतिमादापनादिषु ॥ 
स्पान्ताधिकारो पिद्धान्तरहस्थाध्ययनेषवि च ॥५०॥ 


टोका-न स्थात्कोश्सी श्लावक: | किविशिष्टोडधिकारी 
योग्य. । कक वीरेत्यादि-वी रचर्या स्वय श्रामया भोजन, अह 
प्रतिमा दिनप्रतिमा, आतापनादयस्त्रिकालयोगा- ग्रीष्से सूर्या- 
भिम्रुख गिरिशिखरे्वस्थान, वर्षासु वृक्षमुले, शीतकाले रजन्या 
चतुष्पथे, इत्येव॑ लक्षणास्त्रय. कायक्लेशविशेषा । तथा 
सिद्धान्तस्य परमागमस्य सूत्ररूपस्थ रहस्य च प्रायशिचत्तशास्त्र- 
स्याध्थयने पाठे श्रावको नाधिकारी स्यादिति संबंध: ॥ 


अर्थातृ-श्रावको को वीरचर्या माने स्वय प्रामरी वृत्ती से 

भोजन करना, दिनप्रतिमा, और गर्मी के दिनों मे सूर्य के सन्मुख 

पर्वेत के शिखर॒पर योग धारण करना, वर्षाऋतु मे ठक्ष के नीचे, 

शीतकाल की रात्रीयों मे नदियों के किनारे अथवा चौटटे में 

योग घारण करना आदि आतापनादिं योग धारण करने का 

अधिकार नहीं है । तथा इसी प्रकार सिद्धान्त अर्थात्‌ - परमागम 

के सूत्रों और प्रायश्चित शास्त्रों के अध्ययन्त करने का भी 
श्रावको को अधिकार नहीं है ।॥५०॥ 
ै तह, 

गाथा तक मिथ्या रचली जाती हैं वहां ऐसी कथाओं को गढते 


कितनी देर लगती है ? ऋषि वाक्यो के सामने ऐसे कथन 
कदापि प्रमाण नहीं माने जा सकते । जिन सिद्धातग्र'थों के 


बदौलत ही जेत धर्म का गोरव है। उनका पृठन पाठन बन्द 





सिद्धान्ताध्ययन पर विचार ]] [ १३३ 


चित कह भा सती भो क्या कभी उचित कहा जा सकता हैं ? यहा तो मूल- 

पक गन्मट सार, लब्यिसान सजकासन, 3 लब्धिसार, राजवातिक, शलोकवातिक आदि 
महाग्रथो के रचयिताओ ने जब कही भी यह नही लिखा कि 
'हमारे इस ग्रन्थ को श्रावक पुरुष न पढ़े त्तव ये दूसरे निषेध 
करने वाले कौन होते हैं ९ प्रत्युत विद्याचदस्वामी ने तो अपने 
पढने जा पक्का र कब पर की जा ग्रन्थ के अत में कहा है कि- भरे इस ग्रथ को 
'पढने का अधिकार है 2 लक ट लक च्छ भव्यो के लिए नियत है । इससे 
अध्ययन का मार्य कितना विशाल हो जाता है ? चामुण्डरायक्नत 
चारित्रस्तार शीलसप्तक प्रकरण के स्वाध्यायस्तत्वज्ञानस्याध्ययन- 
मध्यापनें स्मरण च' वाक्य से स्वाध्याय का लक्षण ही तत्वज्ञान 
का पढना प्रढाना और चितवन करना किया है और जो खास- 
'कर हेसा स्वाध्याय श्रावक्रो के पद्कर्स में श्रतिपाव्व किया 
गया है॥ 
न 

2 टीप -वसुबदी धावकाचार-'पृ- १२८ 
भमाथा-- 


दिण पंडिसवोरचरिया-। 'तियालजोगेसु 'णत्थि अहियारो 4। 
सिद्धान्तरहस्साणीव ६ अज्ञयण देसविरदाणां ॥३१२१ 
दिनप्रतिमाबीरचर्यात्षिकालयोगेषु. नास्त्यधिकार. ॥ 
'सिद्धान्तर हृश्पानामप्यध्ययस देशविरत्ानाम्‌ श३पशा 


अर्थ-दिन मे प्रतिमायोग, वीरचर्यों, त्रिकालयोग और 
सिद्धान्त रहस्य के अध्ययन, ये ऊपर के बातें कस्ने की देशविरति 
खावक अनश्विकारी है ॥ 
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नोट'-- यह. सब' कथन क्षुल्लकादि सच्छूद्ो को लेकर है उर््होँ 
के लिये तप और पिद्धांत व अ्रायश्चित ग्रथों के अधिकृत पठन का' निषेध 
किया प्रतीत होता है जैंसाकि वैदिक ग्रयो मे भी पाया जाता है। इसी 
से दि० मत मे शुद्रो को मुर्नि दीक्षा का भी निपेध है!। इन सब बातों" 
का लिवर्णों के लिए निपेध नहीं: है ॥ 





न ननननननाननाम-कत 4. 


क्या तत्वज्ञान से सिद्धान्त भिन्‍न है ” यह तो निश्चित हैं कि, 
देशनालब्धि देशविरती तो क्या अन्नती तकके होती है उसीः देश- 
नालब्धिका स्वरूप आचाये नेमिचन्द्र ने लव्धिसार मे यो कहा है- 


छद्दव्वणवपयत्यो' देसबरसुरिपहुदिलाहो जो। 
देसिदपदत्यध्यरणलाहो वा तदियलद्धी दु ॥क्ष+ 


अर्थ--छहद्रव्य और नव पदार्थों कए उपदेश करने वालेः 
आचार्य आदि का लाभ यानी उपदेश का मिलना और उन पर 
उपदेशे हुए पदार्थों. के धारण करने ( याकः रखने ), की' प्राप्ति 
वह तीसरी देणनालब्धि है । 


ग्रन्थाध्ययन का निषेध करना एक ऐसी निमुल ओर 
अयुक्त बात हैं कि जिसकी पुष्टि किसी भी परमागमसे नही-होतीः 
है ओर तो और, खास समवशरण मे ही भगवान की दिव्यध्व॒नि: 
को तिय॑च तक श्रवण करते है की क्या कोई कह सकता है. कि 
केवर्ली की दिव्यध्वनि मे हदश सभा के समक्ष सिद्धातविषयुक 





(मर भीर इसीलिए वह 'श्रूतः कहलाता है | स्वय भगवान्‌ ते! 
जिनको अधिकारी समझकर उपदेश सुनाया उन्हें अब कीसे अनधिकारी' 
ठहसाया'जा सकता है क्या आप भगवान्‌ से भी बडे हूँ ? 


फिद्धान्ताध्ययन 'पर विचार ॥ ॥] १३५ 


उपदेश नही होता है” यदि कहो कि- “सिद्धाताध्ययन का 
अधिकार हो तो भले हो शा दो सह हे सिन्ा 
चंढने का तो अधिकार नहीं है सो भी ठीक नहीं है। जिनसेन 
स्वामी ने पंद्रहकी बतच््या क्रिया का वर्णन करते हुये पर्व ३८ दे 
कहा है कि ८ 


सूत्रमोपाँसिक चास्य स्पादध्येयं गुरोमुं खात्‌ १ 
दविनयेन त्ततोन्यच्च शास्त्रमण्यात्मगोचरम्‌ १११८७ 


अर्थ ट्सि प्रथम ही ग्रुरुमुख से उपासकाचार पढना ! 
चाहिए और फिर बितय पूर्वक अस्य अध्यात्मशास्त्रो का अभ्यास ? 
ी 
१ 


करना चाहिए भर ( 


कुछ बार जो आन क्रगिणा के गे बाक अमल हो, किसी ग्रथ_ के अध्ययन को मनाई क्रर 

शा 
यही हैं कि इस समय इस पर कोई ध्यान नही दिया जा रहा है+ 
कर अय बग का गत गज जा ताक अध परम्परा भक्तो को मर करी । 
शाए सलमान बाधा रा पाल किया बाला तो बह 

कुछ अवस्था है यह भी 
नहीं रहती। फिर भी सिद्धांत ग्र थो का जैसा पठन पराठन होना 
दी रहा, नही हो रहा है। प्रत्येक साल इसमें विद्यार्थी पास 

ही जाते हैं कितु चे खाली पास ही हैं, उससे सनन्‍्मागें का महत्व 
चे द्योतित नही कर सकते । क्योकि जिस उद्देश्य से इनका पठन 
'पाठन होना चाहिए वह प्राय नहीं है। प्रबेंकाल मे इनका 


अध्यन सम्यग्जान की प्राप्ति, कषायो की मंदता और जैन मार्ग 
“क्री गीरब प्रकट करना इन उद्देश्यो की लेकर होता था अब तो 


क्रिवल टका पदा कर: 7 
क़ैवल टंका प्रैदा करने और अपना कादर स्नन्‍्मान होने के अश 
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इनका पठन होता है । इसके लिए वे जिन ग्रथों के समीचीन 
अध्ययन के लिए कम से कम दस पन्द्रह वर्ष चाहिए उन्हें पाच 
चार वर्ष ही में जंसे-तंसे पढ़कर प्रमाणपत्र प्राप्त कर लेते हैं और 
फिर उनका मनन करना भी छोड दिया जाता है फल यह होता 
है कि पाच सात वर्ष बाद वे ग्रथ अपठित से हो जाते हैं। ऐसे 
कितने ही विद्वान कहलाने वाले मिलेंगे जो नाम मात्र की पद- 
वियो को घिपटाये हुए गर्वोन्‍्मत्त फिरते हैं।काम पड़ने पर 
सिद्धात विषयक खास शका का समाधान ये नती कर सकते ? 
निरंतर के अध्ययन बिना उनका प्रमाणपत्र विचारा घरा ही 
रह जाता है, वह केवल दिखाने भर की चीज रह जाती है और 
उससे कुछ अर्थ नही निकलता । इस तरह के प्रमाणपत्रों से कुछ 
लाभ भले ही हो कितु हानि भी पूरी होती है। इप्हे प्राप्त कर 
मनुष्य अपने को ऐसा कृतकृत्य समझने लगता है कि फिर उस 
विपय में कुछ भो प्रयत्न नही करता है। नतीजा जिसका यह 
होता है कि अजुनी के जल की तरह वे शर्ना २ सिद्धात ज्ञान से 
खाली होते २ आखिर खोखले रह जाते हैं ।सो टीक ही है 
अनभ्यासे विप विद्या' होता ही हे । जिसको स्थिति ही निर- 
तर मनन चितवन के ऊपर निभर है! उसका प्रमाणपत्र सवदा 
के लिये मानना ही विडंबना पृर्ण है । जहा-जहा इन प्रमाणपत्रो 
की खटपट नही है वहां बहुत बड़ा लाभ यह है कि मनुष्य का 
अपनी लियाकनत दिखाने को हर समय अपने को तयार रखना 
पडता है! इससे मेरा अभिप्राय परीक्षा देकर प्रमाणपत्र लेने को 
व्यवस्था उठा देने का नटी है दीघकाल तक यथेष्ट अध्ययन होना 
चाहिये यह भाव ह | अस्तु, 
अन्त मे हम यह लिखकर कि- “किस तरह के ग्रन्थ काल 
शुद्धि आदि न होने पर पढने योग्य हैं। विराम लेते है। 


सिद्धान्ताध्ययन पर विचार | [ १३७ 


मूलाचार पचाचाराधिकार की गाथा <८२ में कहा है कि सुम्ग- 
गदशंनादि चार आराधनाओ का! प्रतिपादक ग्रन्थ, सब्रह प्रकार 
के मरण निरूपक ग्रन्थ, पच सग्रह ग्रन्थ, स्तोत्र ग्रन्थ आहार!दि' 
के त्याग का उपदेशक ग्रन्थ सामायिकादि पढावश्यक प्ररूपक 
और भहापुरषी का चरित्र वर्णन करने वानो धर्मकथा इस तरह 
के ग्रन्थ बिना कालशुद्धि आदि के भी पढ़ने योग्य माने गये है । 
(कालशुद्धि आदि का वणन इसी पंचाचाराधिकार मे है सो वहा 
से देख लें |) 


कु 


पट्खण्डागमभाग ६ में भी इन ग्रथों को पढ़ते के अधिकार और |... 
विधि का विशेष वर्णन है देखो पृ० २५४ से २७५ तक 


जगमोहन लाल शास्त्री 


सवादक 
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भट्टारक सकलकोतिका जन्मकाल : 


विक्रम की १५ वी शताब्दि मे ईडर क्री गददी के सस्था- 
पक सकलकी ति नाम के एक प्रसिद्ध भट्टारक हो गये है। 
जिन्‍्होने सस्कृत मे ४० करीब जैन शास्त्रों की रचना की है। 
इनके (रु पदमन दि भट्टारक थे । इन पदमनदि के शिष्यो मे 
शुभचन्द्र, देवेन्द्रकोति और सकलकीति ये तीन प्रमुख शिष्य थे । 


उक्त पदुमनदि की गुरुपरपरा में चि० स० १२७१ मे धर्म- 
चन्द्र भट्टारकी पद पर आरूढ हुये थे। वे हमडजाति के थे और 
२५४ वर्ष तक पट्ट पर रहे । उनके बाद वि० सं० १२६६ मे धर्म- 
चन्द्र के पट्ट पर रत्नकीति बैठे । ये भी हमडजाति के थे | ये 
१४ वर्ष तक पटट पर रहे । उनके बाद चि० स० १३१० मे 
दिल्‍ली में रत्तकीति के पट्ट पर प्रभाचन्द्र वेठे । ये ब्राह्मण जाति 
के थे। ये ७५ वर्ष तक पटूट पर रहे। तत्पश्चात्‌ वि० स* 
१३८५ पीष शुक्ला ७ को प्रभाचन्द्र के पट्ट पर वही दिल्‍लो मे 
पद्मनदि बंठे । ये ६५ वर्ष और १८ दिन तक पटट पर रहे । ये 
भी ब्राह्मण जाति के थे। इन्होंने अपदी १४ बर्ष और ७ मास की 
उम्र मे ही दीक्षा ले ली थी। दीक्षा के १३ वर्ष और ५ मास 
चाद ये पट्‌टारूढ हुये थे । कुल आयु इन्होने ६४ वर्ष की पाई। 
इस उल्लेख से यह प्रकट होता है कि-- पदुमनदि का पट्टकाल 
स० १४५० तक रहा | यही समय उनके स्वगंवास का समझना 


भट्टा रक सकलकीतिका जन्मकाल | [१३६ 


चाहिये । तत्पश्चात्‌ उनके तीन शिप्यो में से शुभचन्द्र स० १४५० 
की माघ शुक्ला ५ को दिल्‍ली में उनके पट्ट पर बेठे | ये ५६ 
वर्ष तक पट्ट पर रहे । ये भी ब्राह्मण जाति के थे। इन्होने 
अपनी १६ वर्ष की अवस्था मे दीक्षा ली थी । दीक्षा लेने के २४ 
वर्ष बाद वे गुरु के पट्ट पर बठे थे। इन शुभचन्द्र की कुल उम्र 
४६ वर्ष की थी । 


पद्मनदि के दूसरे शिष्य देवेन्द्रकीति के बाबत “सूरत के 
मृति लेख सग्रह नामक गुजराती भाषा की पुस्तक के पृ० ३५ 
पर ऐसा लिखा है-- 


“दिल्ली मे स्थापित भट्टारको को गददी की एक शाखा 
फिरोजशाह के वक्त मे वि० स० १३८३ में आमोद के पास 
गाधार में स्थापित हुई। तदनतर स० १४६१ में भट्टारक 
देवेन्द्रकीति ने उसे वहा से उठाकर सूरत के पास रादेर मे 
स्थापित की । फिर देवेन्द्रकोति के शिष्य भट्टारक विद्यानदि ने 
वहा से उठा कर उसी गदुदी की स्थापना सूरत में की ।” 


इत लेख से कहा जा सकता है कि-पदुमनंदि के विव- 
गत हुये बाद दिल्‍ली की भट्टारकी गद॒दी की जो शाखा गाधार 
मे थी वहा के भट्टारकी पद पर उनके दूसरे शिष्य देवेन्द्रकीति 
आसीन हुये हैं । 

अब रहे तीसरे शिष्य सकलकीति उनका हाल जंन 
सिद्धात-भास्कर १३ किरण २ मे प्रकाशित एक ऐतिहासिक पत्र 
में निम्त प्रकार लिखा है-- 

“हूढाड देश मे नेणवे (नंणवा) ग्राम में प्रभाचर््र के 
पटुटधर शिष्य श्रीपदुमनदि के पास से सकलकीति ने अपनी 


० ै | ह# जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


९४ वर्ष की उम्र मे दीक्षा ली और नुरु के पास रहकर ८ वर्ष तक 
उ्याकरण-काव्य न्याय सिद्धातादि शास्त्रो का अध्ययन किया। 
थे २२ वर्ष तक नग्न रहे । इनके पगले नोगाम में स्थापन किये। 
वि०सं० १४६६ तक वे जीवित्त रहे ।” यह प्र सं० १८०४ का 
लिखा है । 


ऊपर हम बता आये हैं कि- वि० सं० १४५० तक इनके 
गुरु पदुमनदि जोवित्त थे और इन पदमनदि के पास में सकल- 
कीति ने अपनी २४ व की वय मे दीक्षा ली व दीक्षा के बाद 
८ वर्ष त्तक उन्‍्धो पदमनदि के पास मे रहकर उन्होने शास्त्रा- 
धययत भी किया। तो इस हिसाब से सकल कीरिका जन्म समय 
वि० सं० १४१७ सिद्ध होता है। यह १४१७ का समय भी उस 
हालत में होगा जब सकल कोति के अध्ययन फरते ही गुरु का 
अनकाल हो गया हो जिससे वे ८ वर्ष तक ही गुरु के पास 
अध्ययन कर पाये हो । समव हे इसी से उनका अध्ययन काल ८ 
वर्ष का लिखा हो । 


किन्तु कुछ विद्वात्‌ संकलकोति का जन्म समय स% १४४३ 
का भानते है, वह उचित नही जान पडता क्योकि वैसा मानने 
से पद्मनदि के समय के साथ उसकी सगति नही बेठती है, 
पटुट/वलियो में पदुमनेदि की गुरु परपराओ और शिष्य परप- 
रांओ का जो पट टारोहण कान दिया हुआ है चह ऐसा श्रू खला 
बद्ध है फि यदि उसकी एफ भी कडी गछ्तत्त हो जाती हे तो 
उसकी अ गे वगे परपरा सारी की सारी गडचड मे पड जाती है । 
इसलिये उसे अमान्य नहीं किया जा सकता है। अगर हमे 
सकलवीति का जन्म काल सं० १४४३ का मातकर चले और 
उन्होने २५ वर्ष की उम्र मे पटमचदि से दीक्षा ली एवं ८ वर्ष 


भट्टारक सकलकीतिका जन्मकाल ] [ १४१ 


तक गुरु के पास पढे इसका अथ यह हुआ कि-पद्मनदि सर 
१४५० तक भी जीवित ये। जब स० १४५० तक ही पद्मनदि 
की उम्र ६४ वर्ष की हो चुकी थी जेसा कि हम ऊपर बता आगे 
हैं तो १४९७६ तक उनका जीवित रहना मानने पर तो उनकी 
उम्र १२० वर्ष तक पहुँच जायेगी जो युक्त नही है । दूसरी बात 
यह है कि--भट टारक सप्रदाय” पुस्तक के पृ० ६७ में विजो- 
लिया का शिला लेख छपा है । जोकि वि० स० १४६४५ का 
उत्कीर्ण है। उसमे हेमकीति यति की प्रशसः करते हुये लिखा है 
कि-पद्मनदि के पट ट शिष्य शुभचद्र के ये हेमकीति शिष्य थे। 
अगर स० १४७६ में पदमनदि मौजूद होते तो इस शिला लेख मे 
स० १४६५ में ही शुभचन्द्र को पद्मनदिका पट ठप्रर शिष्य नही 
लिखते । इसी तरह स० १४६१ मे गाधार की गददी (इसका 
जिक्र ऊपर देखो) के स्थानातर करने मे पदमनदि का नाम न 
लिखकर उनके अन्यतम शिष्य देवेन्द्रकीति का नाम लिखा है। 
इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि स० १४६५ में हो नहीं स> १४६१ 
में भी पदमनन्दि जीवित नही थे । अगर सकलकीरति का १८ वर्ष 
की उम्र मे भी दीक्षित होना मान ले तो वह समय भी १४६६ 


का तो होगा ही तब भी उसकी सगति शिलालेख के कथन से 
नही बेठेगी । 
_सकलकीतिनुरास” के अ धार पर सकलकीति का जन्म- 
काल स १४४३ मानतै हैं मगर इस रास के कर्त्ता कौन है ? और 
वे कब हये ? ऐसा कुछ ज्ञान नहीं होता है। सकलर्कीति के 
समकालोन ब्रह्म जिनदास ने तो सकलकीति का कोई रास नही 
लिखा है। ऐसी हालत मे बिना किसी सबल प्रमाण के नगण्य 


रास के आधार प्र पट टावलियो को सहसा पर 
ट क्षप्रमाण के 
लिया जावे ? है 2 


१४४ ।) [ # जेन निवन्ध रत्नावली भाग ३ 


ऐसा आभास होता है कि ऐतिहाशिकक पत्रादि में जो 
सकलकीति की ५६ वर्ष की अवस्था लिखी है वह ४६ वर्ष का 
काल दर“असल में उनके दीक्षा लेने के बाद का # जिसे गलती 
से उनकी सारो उम्र हो ५६ वर्ष -ो समझल्नी गई है। और घू कि 
सकलफोत्ति का अतकाल स १४६४ मे हुआ यह निश्चित है ई 
अतः रास के कर्ता भादि ने ५६ वर्ष का जोड़ बैठाने के लिये 
उनका जन्म सं १५४४ मे होना लिख दिया है। और इसी त्तरह 
३४ वर्ष की अवस्था थे उनका आचाये होना लिखा है, उसे भों 
४६ का जोड बंठाने का प्रयत्नमाप्त रामझना चाहिये। क्योंकि वें 
२२ व तक नरत रहे इस कयन की सगे भी तो चंठादों थी। 


संभवत' से. १४४३ में उनका जन्म ने मानकर वह समय॑ 
थदि उनकी दीक्षा का मान लिया जाय॑ और उसके ३४ वर्ष बाद॑ 
आचाये होकर २२ वर्ष पर्यन्त नग्न रूप में रहना मान लिया 
जावे तो इस विषय की सच आपत्ति ६ूर हों सकतो है। ऐसी 
सूरत मे उनकी उम्र ८१ वर्ष की माननी होगी । 


आणा है जो लोग उनफो कुल उम्र ५६ वे को मानते हैं 
थे उस पर पुतः विचार करने का उद्यम करेगे। 


इतिहास को सही खोज थे ही लोग कर सकते हैं जो 
दुंराग्रही नही होते है और जघ त्तक पूर्ण निणेय नहीं हो जाता 
तघ त्तक तटस्थ होकर जैसा भी अनुकूल या प्रतिकूल प्रभाग 
श्लिता जाता है तदनुसार ही निः संकोच वृत्ति से अपने विचारों 
भे तयदीली फ्ते रहत्ते है 


ग्ऊँचय्छट 


१२ 


ब्ब्सा..0:2५00.0.0.. 


: ज्ञनधर्म में जीवों का परलोर्क 


“कल्याण” के पुनर्जन्स विशेषांक से उद्धत 
( जनवरी (४5६४८ ) 


जिस ध॑र्म का यंह सिद्धान्त हो फि- अनेक योनियों [में 
जन्‍्म-मरण प्राप्त करके ये जीव अपने किये पुण्य*्पाप के पर्लें। 
की भोगतें रहते है वह घ॑म आस्तिक धर्म! कहलाता है। इस 
टैष्टि से जनधर्में भी एक आस्तिक धर्म है। उसका कहना है कि 
समस्त ससारी जीवों का अस्तित्व॑ नारकी, वैव तिर्यच (पशु, 
पक्षी कींडे) और मनुष्य-इन चार भेदों मे पाया जाता है। 
इन्हें ही चार गतियाँ कहते है अर्थात्‌ ससारी जीवी का आवा- 
गमस सदा इईंर्न चार स्थानों मे होता रहता हैं। हर एक गति 
के जीवो की अपनी अलग-अलग आयु होती है। जिंतंनी जिसकी' 
आयु होती है, उतने हीं' काल तक॑ वह उस गति मे रहता है। 
तियंच और मनुष्य कारणवश अथनी निर्धारित आयु से पहले भी 
मर जाते हैं, जिसे 'अकॉल*भरण' कहते हैं। नरक और बवेवर्गात 
में अकालमरण नही होता है । मरने के बाद वह जीव अंयनी 
अच्ंछी-बुरी करनी के फल से या त्तौ उसी गति मे, जिसमे कि 
बह मरा है, फिर से जनन्‍में लेता हैं, या अभ्यरय गतियो मे जन्म 
लेता है । किन्तु नरक और देंवगति के जीव लौटकर पुन अपनों 
उसीं गति मे जन्म नही लेते है, अन्य गतियाँ मे जाने के वाद' 
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पुत्र नरक और देवगति को प्राप्त हा सकते है। नियमत देव 
और नरक दोनो ही गति के जीव तिर्यच और मनुष्यगत्ति मे हो 
जन्म लेते है। देवो और नारकियों की आयु दस हजार वर्षोसे 
कम नही होती, अधिक तो उतनी होती है कि जिसकी गणना 
लौकिक संख्या मे नहों आतो । किसी भी गति से मरे हुए जीव 
को भवान्तर में जन्म लेने मे निमेप ( आँख की टिमकार ) मात्र 
काल से भी बहुत कम समय लगता हे। जिस शरोर मे से 
निकलकर कोई जीव जब 'भवान्तर मे जानता है, तब रास्ते में 
उस जीव का आकार पूर्व शरीर ज॑सा रहता है।जव यह 
भवान्तर मे दूमरा नया शरीर ग्रहण करता है, तव उसके शरीर 
का आकार नये प्रकार का हो जाता है । 

जेनधरम के सिद्धान्तशास्त्रों मे लिखा है कि देवो और 
नारकियो को वर्तमान भव की आयु के समाप्त होने मे जब छ 
मास का समये शेप रह जाता है, तब उनके किसी अगले भव 
की आयु का निर्माण होता है । अर्थात्‌ तव॒ उनके भव की आयु 
(कर्म) का बन्ध होता है, और उस आयु के कर्म फल से जितनी 
भधयु उसने बाँधी है, उतने समय तक उसे अगले भव (योनि) 
में रहना पडता है | इसी तरह मनुष्य और तिर्यंच्रों को अपनी 
वर्तमान भव की आयु के तीन भागो मे दो भाग व्यतीत हो जाने 
के वाद तीसरे भाग मे अगले भव की आयु का बन्ध होता है। 
किन्तु इनको यह पता नही लगता कि हमारी आयु कितनी है. 
और बगले भव की जायुवन्ध का कौनसा समय है। 

आयु बन्ध के समय मे श्रेष्ठ परिणाम होने से अगले भव 
में अच्छी गति मिलती है । इसलिए मानवो को सदा ही अपना 
उत्तम आचार-विचार रखना चाहिए। पता नहीं, कब भायु- 
वन्ध का समय जा जाए । 
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। .. उपयुक्त चार गतियों में से मनुष्य और तिर्यच (पशु, 
पक्षी, कीडे) गति के जीवो का हाल तो प्रत्यक्ष ही है, अत' 
सनका वर्णन न करके यहाँ हम नरक और देवगति का वर्णन 
करते हैं-- 


कुल नरक सात है। जिस पृथ्वी पर हम रहते हैं, उसका 
नाम 'रलंप्रभा' है। उसके भीतर कोसो तक के लम्बे-बौडे अनेक 
बिल हैं। जमीन मे ढोल के गाड देने पर जो पोलाई ढोले मे 
रहती है, उस तरह के बिल है, जिनमें नारकी जीव रहते है। 
इस रत्नप्रभा पृथ्वी के भीतर बिलो मे जितने नारकी रहते हैं, 
वह.सब प्रथम तरक कहलाता है । इससे नीचे कुछ फासले पर 
'शकेराप्रभा' नाम की दूसरी पृथ्वी है। उसके भीतर भी उसी 
तरह के कितने ही बिल है, जिनमे नारकी जीव रहते है। यह. 
दूसरा नरक कहलाता हैं । इसी तरह कुछ और फासले पर, 
उत्तरोत्तर नीचे-से-तीचे पाँच पृथ्वियाँ और हैं जिनके विलो. मे 
भी नारकी जीव रहते है. जिन्हे कि तीसरे से सातवाँ नरक 
कहना चाहिए | किसी एक नरक का नारकी अन्य नरकों में 
नही जा सकता , बल्कि किसी एकही नरक के भिन्‍न-भिन्‍न बिलो 
में रहने वाले नारकी अपने ही नरक मे अपने बिल के सिवा अन्य 
बिल में भी न. जा सकते । इन सबकी आयु क्पर की अपेक्षा 
नीचे के नरको में अधिक हैं । प्रत्येक बिल मे बहुतसे नारकी रहते 
हैं और प्राय वे एक-दूसरे को मार-काट कर दुख देते रहते है। 
यहाँ आने के बाद उन्हे अपनी पूरी, आयु तक यहाँ रहकर दु,ख 
सहना पडत्ता है । चाहे उनके शरीरो का तिल-तिल मात्र भी क्यो 
न काट दिया जाए, वे अपनी जायु पूर्ण होने के पहले वहाँ से 
निकल नही सकते । उनके कटे हुए शरीर के टुबडे पारे की तरह * 
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मिलकर फिर एक शरीर रूप बन जांते हैं। नरको में स्त्रियाँ नही 
होती हैं। उनका जन्म विलो की छत के अधोभाग मे होता है। 
उस समय वे चमगादडो की तरह औधे मुह लठकते हुए जन्मते 
हैं और नीचे जमीन पर गिरते है। जन्म लेने के बाद ही अपना 
भार-काट का काम शुरू कर देते हैं। सभी नारकियो का रूप 
बडा भयकर होता है । नरकी मे आपस में मार-काट का ही 
दु ख नही होता, अपितु अन्य भी असहनीय दु ख होते हैं। वहाँ 
पर कितने ही बिलो मे ऐसी भयानक गरमी पडती है कि जिस 
गरमी से लोहे का गोला भी गलकर पानी हो जाए । कितने ही 
बिलो मे ऐसी प्रचण्ड ठड पडती है कि जिससे लोहे के गोले का 
खण्ड-खण्ड हो जाए । प्यास उन नारकियों को इतनी अधिक 
लगती है कि सब समुद्रो का पानी पी जाये, तवभी उन की प्योस 
बुझे नही परन्तु उनको विन्दुमात्र भी जल नही मिलता हूँ । 
भूख उनको इतनी प्रचण्ड लगती है कि सारे ससार का अन्त खा 
जाए परन्तु उन्हे कणमात्र भी अन्न नही मिलता है। वहाँ की 
भूमि का स्पर्श हो इतना दु खदायी है कि जंसे विच्छुओ ते डक 
मार दिया हो | ये सब दारुण दु ख नारकियो को उम्रभर भोगने 
पड़ते हैं। वहाँ क्षण भर मी सुख नही है । घोर पापों का फल 
भोगने के लिए प्राणियों को इन नरको में जाना पडता है । 


इसके विपरीत जो पुण्यात्मा होते हैं, वे देवलोक में 
जाकर सुख भोगते हैं। जिस मनुष्य लोक मे हम रहते है, वह 
'मध्यलोक” कहलाता है। उससे नीचे 'अधोलोक” है- उसमे 
नरक है। मध्यलोक से ऊपर 'ऊध्वेलोक” मे देवी का निवास- 
स्थान 3 । वहाँ देव किसी प्रथ्वी पर नही रहते हैं। वे सब विमानों 
में रहते हैं। इससे भी बहुत ऊपर स्वगेलोक है। वह हमारे 
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तेत्रगोचर नहीं हैं। वहाँ उत्तम श्रेणी के देवों का निवास है। 
उससे भी ऊपर 'अहमिन्द्रलोक' है, जहाँ उनसे भी उत्कृष्ट देव 
रहते हैं । कुछ निम्न श्रेणी के देव अन्यत्र भी रहते हैं। स्वर्ग 
१६ माने गये हैं। प्रत्येक स्वर्ग के दायरे मे बहुत से विमान होते 
हैं जिन सबका स्वामी उस स्वर्ग का एक इन्द्र होता है। उन 
सब विमानो के वासी सब देव उस इन्द्र की गाज्ञा मे रहते हैं । 
अलग-अलग स्वर्णों के प्राय अलग-अलग इन्द्र होते हैं और हर 
एक स्वर्ग मे बहुत से विमान होते हैं। हर एक स्वर्ग मानो एक- 
एक देश है और बहुत से विमान उस देश में अलग-अलग प्रदेश 
या नगर हैं । प्रत्येक विमान मे अनेक वापिकाएं, महल और 
उपवन होते हैं। विमानो की लम्बाई-चौडाई काफी विस्तृत 
होती है । उन देशो के अलग-अलग राजा अलग-अलग इन्द्र 
कहलाते हैं। ज॑से मनुष्यलोक मे राजा, मन्‍्त्री, पुरोहित, सेना, 
प्रजा आदि होते हैं, वैसे ही देवलोक में भी होते है। वहाँ के 
राजा को इन्द्र कहते हैं और प्रजा के लोग दिव” कहलाते हैं। इन 
इन्द्रादि देवों का शरीर बहुत सुन्दर होता है । उनके शरीर मे 
हाड, मास, रक्त, धातु, मज्जा, मल, मूत्र, पसीना नहीं होते हैं । 
उनको निद्रा नही होती, बुढापा नही होता और किसी प्रकार 
का रोग नही होता । उनको प्यास नहीं लगती । वे खाते कुछ 


नहीं । बहुत वर्षों मे कही कभी भूख लगती है, तो उसी क्षण 
उनके कण्ठों मे अपने आप अमृत झर पडता है | उससे वे तृप्त 
हो जाते हैं। वहाँ किसी प्रकार का उतको शारीरिक दु ख नही 
होता ३। इसी प्रकार से वहाँ सुन्दर देवियाँ होती हैं जिनके 
साथ वे देव नाना प्रकार के भोग-विलास करते है। वे देवियाँ - 
वहाँ केवल भोग-विलास के लिए ही होती हैं । उनके गर्भ धारण 
नही होता है। देवो और देवियो की उत्पत्ति वहाँ किसी स्थान- 
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विशेष (जिसे उपपाद शैया बहते है) से होती है। पंदा होने 
के थोडे ही समय बाद ते जवान हो जाते हैं और फिर उम्र भर 
जवान ही बने रहते है । उन सवकी कोई निश्चित भायु होती 
है। देवियों वी आयु देवो से कम होती है । भायु समाप्त होने के 
बाद इन्द्रादि को भी अन्य योनियों में जन्म लेना पडता है। 
इसलिए भनुष्यादि की तरह वे भी समारी जंब ही हैं। एक 
प्रसिद्ध प्राचीन जेनाचार्य स्वामी समत'भद्र ने कहा है - 


“शवापि देवोषपि देव श्वा जायते धम्किल्विपातु । 
कापि नाम भवेदन्या सम्द्धर्माच्छरीरिणाम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ - धर्म के प्रताप से कुत्ता भी देव हो जाता है। 
देवयोनि मे जन्म लेता है और पाप के फल से देव भी मरकर 
कुत्तो की योनि में जाता है। उनलिए प्राणियों के लिए धर्मे से 
अति क्त अन्य कोई क्या सम्पदा हो सकती है ? 


इस स्वर्ग लोक से ऊपर एक अहमिन्द्रलोक' भी है. जिसमे 
भी देवों का निवास है। देव भी स्वर्ग लोक जैसे ,ही है। उनकी 
आयु स्वर्ग लोक के देवो का निवास हू । वे देव भी स्वर्ग लोक 
जैसे ही है। उननी आय स्वर्ग लोक के देवो से अधिक हाती है। 
व देवियाँ ही हो ) हैं अत वे आजीवन ब्रह्मचारी ही रहते 
है। उनवी गणना अरि उत्तम देदो में वी जाती है। उनके भी 
रहने के अनेक विमान है। उनमे राजा, मन्त्री, प्रजा आदि भेद, 
नही हैं । सभी अबने आपको इन्द्र मानते हे । इसी से वे अह- 
मिन्द्र कहलाते हैं। इनका भी समय पूरा हाने पर अन्य योव्रियो 
में जाना पडता है । 

इस अहमिच्द्रलोंक से ऊपर शिवलोक' है | वहाँ वे जीव, 
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पहुँचते हैं, जिन्‍्होने मनुष्य जन्म मे वेराग्य, तप, सयम के द्वारा 
अपनी आत्मा को पूर्ण शुद्ध बना लिया हो । ऐसे जीव सप्तार-चक्र 
से तिकलकर शिवलोक मे पहुचते है। वहाँ वे अनन्तकाल तक 
अतीन्द्रिय, आत्मजनित सुख का अनुभव करते रहते हू । उनका 
ससार का आवागमन सदा के लिए छूट जाता ह। वे अनन्त 
ज्ञान-दर्शन सुख दीये के घारी होते है । 


' जैन धर्म मे जीवो की तीन दशाएं मानी गई है शुभ 
दशा, अगुभ दशा और शुद्ध दशा । शुभ दशा वाले जीव पुण्यकमे 
के फन से देंव नोक को प्राप्त होकर सासारिक सुख भोगते हू । 
अशुभ दशा वाले जीव पाप कर्म के फल से नरको मे जाकर दु ख 
सहते हैं तथा कभी वे जीव पशु-योनि मे भी जाकर दु ख उठाते 
हैं । जिनको शुभ और अशुभ दोनो मिलकर मिश्नदशा होती है 
वे जीव पुण्य और पाप-दोनो के मिश्चित फल से मनुष्य-योतरि 
मे जन्म लेकर वहा सुख-दुख दोनो को भोगते हूं । तीसरी, शुद्ध 
दशा वह है, जिसमे आत्मा के साथ पुण्वकर्सम और पापकस का 
कुछ भी मैल नही रहता । बात्मा कर्म मलरहित पूर्ण शुद्ध बन 
जाती है। ऐसी शुद्धदशा मनुष्य-योनि मे हो हो सकती है, अन्य 
योनियो में नही । शुद्धशशा वाला जीव मानवशरीर का छोडकर 
सीधा 'शिवलोक'” मे पहुँच जाता है | वहाँ अब वह शरीर घारण 
नही करता । जहाँ शरीर है, वहाँ जन्म-मरण है, आवागमन है, 
और ससार का चक्र है। अत शिवलोक के निवानो जीव अशरीरी 
होते हे-उनको केवल वहाँ अपनी शुद्ध आत्मा ही होती है । 
मोक्षस्थान, मुक्तिस्थान, सिद्धालय इत्यादि नाम शिवलोक के 
ही पर्याय हू । 


वहाँ के जीव निरजन, निविकार, चिदुरूप, परमात्मा, 
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परब्रह्म, सर्वेज, ईण, सिद्ध इत्यादि नागो से पुकारे जाते हूँ । ऐसे 
सिद्ध जीव वहाँ अगणित पहुंच चुके हु और आगे भी पहुचते 
रहेंगे। बह स्थान सुप्टि का ऊपरी आखिरी स्थान ह। इससे 
ऊपर अलोक दर, जहाँ एकमात्र आक्राण के सिवा अन्य कोई 
पदार्थ नही है । 


इस प्रकार हमने यहाँ जीवो के जावागमन के स्थानो का 
जनमतानुसार सक्षिप्त वर्णन किया है | जैनशास्त्रो मे इस विपय 
का बहत विस्तार से विवेचन है | जेनकथाग्रन्थो मे ऐसी बहुत सी 
कथाएं लिखी हें, जिनमे जीवो के अनेक भवान्तरों का वर्णन 
किया गया हूं । 





_१३ 


क्या चन्द्र सूय का साप छोटे 
योजनों से है ? 


दिनाक १८ नवम्बर सन्‌ ६७ के वीरवाणी के गताक मे 
क्षुल्वकजो श्री सिद्धसागरजी का एक लेख “भारतीय अतरिक्ष 
विज्ञान” नाम से प्रकाशित हुआ है । जिसमे हस्तलिखित्त 
सग्रहणीसृत्र” शास्त्र की दो अपूर्ण प्रतियो की चर्चा की गई है। 
इस सिलसिले मे लिखा है कि (१० ५६ कालम २ ) । 


'चद्र का विमान छोटे योजन की अपेक्षा ६९ योजन 
प्रमाण है। अर्थात्‌ हैँ ८६ मील के आयाम टाला है। और सूर्य 
का विमान ६६०८ ६ मील प्रमाण है । 


क्ष ल्‍लकजी का ऐसा लिखना उचित नही है। क्योकि 
ज्योतिष्क विमानो का भी माप जैन शास्त्रो मे लिखा है वह सब 
बडे योजनों की अपेक्षा से है । एक छोटा योजन जिसको उत्सेघ 
याोजन कहते हैं उससे पांचसो गुणा एक प्रमाण योजन अर्थात्‌ 
वड[ योजन होता ह्‌। अत थ्ूर्ये चंद्र की लवाई चौडाई भी बड़े 
योजल की अपेक्षा से ही समझना चाहिये । जर्थावु आपने योज- 
नाशो को ८ से गुणाकर मील बनाने को नचिखा है । जबकि उसकी 
जगह योजनांशो को चार हजार से ग्रुणाकर मील सख्या लाने 
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को लिखा जाना चाहिप्रे था। आगम प्रमाण के लिये देखिये 
आचार्य श्री जिद्यानदि स्वामी कृत तत्वार्थ श्लोक वारतिक का 
निम्न विवेचन-- - 

“अष्टचत्वारिशद्योजनेकपष्टि--भाग त्वात्‌ ॥्रमाणयो जना- 
पेक्षया, सातिरेकत्रिनववतियोजनशतत्रयप्रमाणत्वादुत्सेधयोजना- 
पेक्षया ।” - मूलमुद्वित पृ० ३७८ 

अर्थ--सूर्य का व्यास एक योजन के ६१ भागों में ४८ 
भाग प्रमाण है। ऐसा कथन 'प्रमाण योजन की अपेक्षा से है| 
उत्सेध योजनो की अपेक्षा तो वही व्यास कुछ अधिक ३४३ 
योजनो का होता है । 

क्षूल्लकजी की मान्यतानुसार सूर्य का व्यास सिर्फ ह। 
मील करीब ही होता है। जबकि शलोकवारतिक के अनुसार 
३१४७॥ मीलो का होता है। दोनो मे बहुत अतर है। गोल 
होने से सूर्यादि का जितना व्यास यानी चौडाई है उतनी ही 
उनकी लबाई हे । - 


जहा तक हमारा ख्याल है सूर्यचद्रादि का माप सग्रहणी 
सूत्र मे भी छोटे योजन की अपेक्षा से नही लिखा होगा। और 
न अन्य जन शास्त्रो मे ही लिखा है। अगर कही लिखा हुआ 
देखा हो तो क्ष.ल्लकजी महाराज उसे प्रकट करने की कषपा 
करेगे । 

इन सग्रहणी सूत्रों का विषग्न और भी सविशेष रूप से 
तत्वार्थ सूत्र की टीका--राजवारतिक-श्लोकवारतिक आदि से एव 
-त्रिज्ञोकसा र, त्रिंलोक भ्रज्ञप्ति, जबूद्वीप प्रज्ञप्ति और/शवबे० 'लोक 
प्रकाशादि ग्रंथो मे पाया जाता है अत इन संग्रहणी 'सूत्री को 
लेकर जो इतना लबा चौडा अंतिशयोक्ति पूर्ण-कथन किया>गग्रा 





क्या चद्र सूय का माप छोटे योजतो से है ? ] [ १५३ 


है और आधुनिक विज्ञान वालो से जो अपील की गई है, उसमे 
विशेष सार प्रतीत नही हीता । 


“सग्रहणी सूत्र' नाम से एक ग्रथ ण्वेतावरो के यहाँ से 
करीब ४० वर्ष पहिले प्रकाशित हुआ है । 


हमने 'जैन निवध रत्नावली” के “उपलब्ध जैन ग्रथो 
में ज्योतिप चक्र की व्यवस्था” शीर्षक निबंध में इस सग्रहणी सूत्र 
का उपयोग किया है| इसी श्वेताबरीय ग्र थ की वे प्रतिया हैं।। 
क्षल्लकजी ने जो अपने लेख मे नमूनार्थ २ गाथायें दी है वे (इसी 
श्वे० ग्रन्थ की है और उनका नवर भी मुद्रित ग्रथ मे ठीक वही 
है जो क्षल्लकजी ने सूचित किया है । 


क्षुल्नकजी महाराज ने मूलाचार के द्वितीथभाग मे 
'सग्रहणी सूच' के छपने की बात लिखी है वह भी ठीक नही है । 
मूलाचार में तो पर्याप्त सग्रहणी' नाम का अतिम अधिकार है 
जो भिस्न है । 

श्री क्षुल्लकजी ने जो यह लिखा है कि: 


“आज का विज्ञान ज्योतिषियों मे उत्पन्त होने के सही 
तरीके को नही जानता अत राकेट में बेठ उस ओर पहुचने मे 
ये विज्ञ संनग्त हैं। ज्योतिप विमान में पहुँचने के लिए तापस 
बनना आवश्यक है--कहा भी हुँ-“तावश्षजा जोइसिया”-- 
गाथा नं० ११ ! 


आपने अच्छा तरीका बताग्रा कि मर कर ज्योतिष मडल 
मे पहुँचा जाय | यह तो ज्योतिष मडल है अगर स्वर्ग भी हो 
तो ऐसा कौन समझदार है जो मर कर स्वर्ग देखना चाहेगा। 
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वेज्ञनिक इतने वेवकुफ नही है जो ऐसी बातो मे विश्वास करने 
लगें वे तो सदेव इसी जन्म में ज्योतिष मडल मे पहुँचने मे 
प्रयत्नशील है। जेन शास्त्रों से भी इसमे कोई वाधा प्रतीत नहीं 
होती । जब इस देह से ही वहा पहुँचा जा सकता है तो तापसी 
बनने की क्‍या आवश्यकता है ? आपने अपने कथन से मिथ्या 
दृष्टि (तापसी) धनने का भी समर्थन कर दिया है । इस प्रकार 
आपका यह सवकथन समुचित नही है । जैन शास्त्रो मे तो यह 
लिखा है कि - 'मिथ्यादृष्टि तापसी मरकर ज्योतिर्लोक मे पेदा 
होते हैं! आपने उसको घुमाकर उल्टा ही आशय निकाल डाला 
है जो समीचीन नही है। 











१४ 


काजिससकननन 


आयकाओं का केशलोंच 


हमारे यहा दि० जन समाज में म्रुतियों के केशलौचो के 
उत्सव होते हैं। जिनमे सेकडो-हजारो जेन अजैन लोग एकत्रित 
होते है ) एक मेला सा हो जाता है। ऐसे उत्सवों मे शामिल होने 
के लिये समाज की ओर से वाहर को आमत्रण पत्रिकायें भी 
दी जाती है। इसी प्रकार के उत्सव हमारे यहा आयिकाओ के 
केशलौंचो के भी होते है । यद्यपि इस प्रकार के केशलौचो के 
उत्सवो का समर्थन किसी जेन आगम से नही होता है | और 
जन समृह के वीच होने वाले मुनियो के इत केशलौंचो से भले 
ही कोई खास हानि नही भी मानी जावे कल आथिकाओं का 
जनसमूह के बोच बैठ कर केशलौच करना तो लौकिक हृष्टि से 
भी ठीक नही है । आयिकायें स्त्री जाति मे होती है, स्त्री जाति 
में विशेषतौर पर लज्जा गुण होना यह लोकमर्यादा है। लोक- 
मर्यादा का पालन जनधर्म में भी माना गया है। इसीसे जेनधर्मे 


मे मुनि की तरह आयिका नग्नलिंग धारण नहीं कर 
सृकती है । जंनशास्त्रो मे मुनियों की अलौकिकी चृत्ति 


बृताकर भी कही कुछ काम उनके लिये लोकमर्यादा के 
भी रक्‍्खे हैं । जैसे अस्पृश्यके स्पर्श होने पर दडकस्नान 
आदि । इसी प्रकार जनाचार्यों ने आयिकाओ के लिये भी 
लोकंलज्जा का बड़ा ध्यान रक्‍्खा है । 'यहा भ्लज्जा का 


अर्थ है मुह-और हाथ पेरो के अतिरिक्त शेष अगो को वस्त्र से 
ढके रखना | मु ह व हाथ पैर वस्त्राउछादित होने से ईर्यासमिति 
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आदि में बाधा आती है । अत उनकी छूट रहती है। तथा 
यथाशक्‍्य पुरुष जाति से सपर्क नही रखना-उससे दूर रहने का 
ध्यान रखना। तंदथ आयिकाय दीक्षा भी किसी सुर्नि से नही 
लेती हैं। आयिकाओ की किसी गुराणी से लेती हैं, ऐसे कई 
उल्लेख जैन कथाग्र थो मे आते है। उनके कुछ उदाहरण हम 
यहा जिनसेनगु णभद्र कृत महापुराण के देते हैं । 


.._ (१) ललिताग के जीव राजा वासव ने अरिजय मुनि से 
दीक्षा ली। उसकी रानी प्रभावती,ने तव ही पद्मावत्ती आयिका 
से दीक्षा ली । 


(२) जयकुमार को रानी सुलोचना ने ब्राह्मी आयिका 
से दीक्षा ली । 

(३) सजयत मुनि की कथामे राजा सुर्यावर्त ने मुनि चद्रमुनि 
से दीक्षा ली, तब ही उसकी राणी यशोधरा ने गुणवत्ती आयिका 
से दीक्षा ली । 

(४) शातिनाथ चरित्र मे वच्चायुध की कथा मे राजा 
कनकशाति ने विमलप्रभ्न मुनि से दीक्षा ली। तब ही उसकी 
दोनो राणियो ने विमलमती अध्यका से दीक्षा ली । 


(५) नेमिनाथ के पूर्व भव मे राजकन्या प्रीति मती की 
इच्छा प्रतिज्ञानुसार चितागति को पति बनाने की थी | ऐसा न 
होने पर प्रीतिमती ने विवृत्ता आयिका से <दीक्षा ली। तब ही 
विरक्त हो चितागति ने भी दमवर अुनि से दीक्षा ली । 


,_, (६) देवकी के छह पुत्र छुनि होकर उसके घर भिक्षा के 
लिये आये | उनके पूर्व भवों की कथा मे सेठ भानुदत्त ने अभ्नय- 
नंदि-मुनि से दीक्षा ली । तब हीं उसकी सेंठाती ने जिनदेत्ता 
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आथयिका से दीक्षा ली। उसी भानुदत्त के ७ पुत्रो ने चोरी का 
काम करते हुये विरक्त होकर वरधर्म मुनि से दीक्षा ली। तब 
ही उनकी स्त्रियो नै' जिनदत्ता आयिका से दीक्षा ली । 


(७) श्रीकृष्ण की पटरानी गाधारी के पूर्व भव में राजा 
महेंद्रविक्रम ने चारण घुनि से दीक्षा ली। तब ही उसकी रानी 
सुरूपा ने सुभद्रा आयिका से दीक्षा ली । 


“ (5) श्रीकृष्ण की पटरानी पद्मावती के पूर्व भव में 
राजा मेघनाद ने धर्म मुनि से दीक्षा ली । तव ही उसकी रानी 
विमलश्री ने पद्मावती आयिका से दीक्षा ली । 

(&) पाडवो के पूर्व भव मे सोमदत्त आदि ब्राह्मणों ने 
वरुणाचाय से दीक्षा ली । तबहो उनकी स्त्रियों मे से दो ने गुण- 
वत्ती आयिका से दीक्षा ली । 


(१०) पाडवो ने नेमिनाथ से दीक्षा ली-। कु'ती, सुभद्रा, 
द्रोपदी ने राजमति से दीक्षा ली । 


(११) जीवधर ने महावीर से दीक्षा ली। उस की रानी 
ने चदना आयिका से दीक्षा ली । हे 


इन उदाहरणो से स्पष्ट सिद्ध होता है कि जिस प्रकार 
आथिका से कोई सुनि दीक्षा नहीं लेता था। उसी प्रकार 
आयिका की दीक्षा भी किसी घूनि के पास से नही ली जाती 
थी। ऐसा ही कुछ आचार शास्त्रो का नियम मालूम होता है। 
अगर ऐसा नियम न होता तो ऊपर लिखी कथाओ के उदाहरणो 
मे पतियो ने जिस वक्त जिन मुनियों से दीक्षा ली, तब ही 
उनकी पत्नियों का उन घुनियो से दीक्षा न लेकर अन्य आथि- 
काओ से दीक्षा लेने का कथन क्यो आता ? ४ 
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भगवती आराधना के प्रथम अध्याय की गाथा ८३ की 
बचनिका मे श्री पडित सदासुखदास जी साहब ने ऐसा 
लिखा है -- 


'बहुरि अन्य परिग्रह क' धारती जे स्त्री तिनके हु 
औत्सगिकलिंग वा अपवाद लिंग दो प्रकार होय है। तहाँ जो 
सोलह हस्त प्रमाण एक सुफेद वस्त्र अल्पमोल का ताते पग की 
एढ्रीसू' लेय मस्तकपर्यत सर्वे अगक्‌ आच्छादनकरि अर मयूुर- 
पिच्छिका धारण करती अर ईयपिथ मे हष्टि धारण करती, 
लज्जा है प्रधान जाके सो पुरुषमात्र में हृष्टि नहीं धरती, 
पुरुषनित वचनालाप नहीं करती । अर ग्राम के वा तंगर के अति 
नजीक नही अर अतिदूरह नही ऐसी वसतिका मे अन्य आयिका- 
निका संघ में वसती, गणिनी को आज्ञा धारण करती, बहुत 
उपवासादिक तपश्चरण मे प्रवर्तती श्रावक्र के घर अयाचिक 
वृत्ति करि दोष रहित अंतराय रहित आप के निमित्त नहीं 
कियो जो प्रासुक आहार ताकि एक बार वेठि करि मौनतें ग्रहण 
करती । आहार का अवसर बिना ग्रहस्थनि के घर धर्मकाये 
विन्ा नही गमन करती, निरतर स्वाध्याय में लीन रहती, एक. 
वस्त्र विना तिलतुष मात्रह परिग्रह नहीं ग्रहण करती, (वे 
अवस्था सबधी कुठ वादिस ममत्व रहित रहती ऐसी जो स्त्री 
ताक जो ये पचपापनिका मन वचन काय कृत कारित अनुमोदना 
ते त्यागकरि ब्रतधारण समितिनि का पालना सो ही आधिका 
का ब्रतरूप औत्सगिकलिंग कहिये सर्वोत्क्रष्ट लिंग है । 


आशिकायें भिक्षा के लिये जिस ढंग से गमन करती हैं, 
उसका वर्णन मूलाचार के समाचार अधिकार मे इस प्रकार 


किया है-- ग 
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पतिणिव पंचय सत्तव अज्जाओ अण्णमण रघखाओ। 
येरोहि सहंतरिदा भिवखाय समोदरंति सदा ॥१६७॥ 


अर्थ-तीत या पांच या सात आयिकार्य मिलकर वृद्ध 
स्त्रियों के साथ उनकी आड मे होकर सदा भिक्षा के लिए गमन 
करती हैं। और आपस में एक दूसरे की रक्षा का भाव 
रखती हैं। 


- इस कथन से सहज ही यह जाना जा सकता है कि-- 
आयिकारयें वसतिका से किसी कायंवश बाहर निकलती है तो 
आम जनता क्री निगाह से बचने के लिए आचार शास्त्रों में 
उनके लिए कैसे २ नियन्त्रण रक्‍्खे हैं। जहाँ जन शास्त्रो में 
आथिकाओ को पुरुषवर्ग से बचे रहने के लिए उनके हृष्टिपथ में 
न आने देने के लिए ऐसे-ऐसे आदेश दिए हैं । यहाँ तक कि कोई 
भी महिला किसी मुनि के पास से दीक्षा भी नही ले सकती हैं । 
ऐसी सूरत मे एके जैन साध्बी मर्दों की भरी आमसभा मे जहाँ 
जून अजन सकडो, हजारो आदमी विद्यमान हो वहाँ ऊँचे मच, 
में बंठ कर अपना शिर उघाड कर केश लौंचन करे यह कहाँ तक 
उचित कहा जा सकता है । इस पर दि० जैन समाज के ज्ञान- 
वान्‌ भाइयो को गम्भीरता पुवक सोच विचार करके निणय | 
देना चाहिये । ऐसी उनसे मे री बिनती है.। 


हाँ यदि उन आथिकाओ को एकान्त से लौंच करना रुचि- 
कर न हो तो भले ही वे महिलाओ की सभा मे लौच करले परन्तु 
पुरुष्ो के समूह मे तो उनका लौंच करना योग्य नही है । 


वि० स० २०२६ रक्षा बधन पर एक आचाये महाराज 
ने दिल्‍ली मे एक ब्रह्मचारिणी को क्षुल्लिका की दीक्षा दी 
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आचायेजी ने जनसम्ह के बीच अपने हाथ से क्ष्‌ल्लिका का 
केशलीच किया यह अत्यंत दूषित पद्धति है । 


किक 


इन्द्रनदि ने “नीतिसार समुच्चय” मे लिखा है;:-- 


न योषित, स्प्रशेदयोगी, फापष्ठ चित्र कृतापि चर । 
कि पुनः स्पशन तासां यासां स्मरणमापदे ॥र४४॥ 


अर्थात्‌- काष्ठ कागज आदि पर बनी स्त्री मृति का भी 
साधु स्पर्ण न करे क्योकि स्व्ियो का स्मरण मात्र ही अनेक 
आपत्तियो का आविशावक है फिर उनके स्पर्श को क्या कथा 
वह तो किसी भी तरह विधेय नही ।... 


चित्रस्थामपि संस्पृश्य, योपित॑ नव भुज्यते । 
तस्मिन्नह॒ृति भुजम्येतू पष्ठ स्घान्यापनाशनस ॥४०॥ 


अथत्-स्त्री के चित्र का भी स्पर्श हो जाय तो साधु 


उस दिन भोजन का त्याग करे। और शुद्धि के लिए बेला 
( दो दिन तक उपवास) करे | 





मूलाचार के चौथे समाचाराधिकार गाथा १६५ में 
बताया है “८ 

आयिका आचाय-साधु की वंदना भी ४-७ हाथ दूर 
रहकर करे । 

प्रथम तो क्ष ल्लिका का केशलौच ही शास्त्र-विरुद् है ॥ 
दूसरे वह जनसमूह मे करना और भी विरुद्ध है तीसरे किसी भी 


पुरुष के हाथ का स्पशे होना तो अत्यत ही दूषित पद्धति को प्रश्नय 
देना है। समाज,को ,साहस के ,साथ ऐसी शालीज़ता: रहितः ,« 
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लोकापवाद को पैदा करने वाली प्रक्रियाओं का नियत्रण कर 
जिनेन्द्र के पवित्र मार्ग को भ्रष्ट-विकृत होने से बचाना चाहिए। 
यही सच्ची जिनभक्ति हे । 


१८ हजार शील के भेदो को धारण करने वाले साधु 
परमेष्ठी के लिये उपरोक्त क्रिया किसी तरह शोभास्पद नही । 


्े 


/छहढाला” में लिखा हे-"“अठदस सहस विधि शीलघर 
चिदृब्रह्म में नित रमि रहे” ॥१॥ छठीढाल ॥ 





प्र 


िपमक-नम+»०»म>नमक»«»म-»-क नमन न. 


जन धर्म में नाग तर्पण 


नागतपंण शब्द सुनकर शायद हमारे जैनीभाई चौकंगे 
कि जैनधर्म. से नागतर्पण कैसा ? उन्हे जानना चाहिये कि हमारे 
जेनशारत्र भण्डारो, में जहा एक और अमूल्य णास्वरत्त भरे हैः 
तो दूरारी ओर काचखण्ड भी रक्‍पे है । आश्चर्य इस वात का है 
कि हमारें कुछ सस्कृत के घुरन्धर विद्वानों ने भी इन काचखण्डों 
को अपनाया है 


जयपुर से पहिले अभिषेक पाठ संग्रह नाम से एक ग्र थ 
प्रकाशित हुआ था । उसमे जिन अभिषेक पार्ठों का सम्रह किया 
है उनके कुछ मुख्य रचयिताओ के नाम इस प्रकार हैं-- 


पूज्यपाद, गुण भद्र, सोमदेव, अभयनन्दि, गजाकुश, आशा- 
धर, अय्यपाये, नेमिचन्द्र और इच्द्रनन्दी | यहाँ यह ध्यान में 
रखना चाहिये कि पुज्यपाद, गुणभद्र, नेमिचन्द्र आदि नामवाले 
जो प्रसिद्ध आचार्य: हमारे यहाँ हुए हैं वे ये नही हैं। उन नाम 
के ये कोई दूसरे ही हैं। पर्वोक्ति रचयिताओ मे से एक गजाकुश 
को छोौडकर बाकी सभी ने अपने २ अभिषेक पाठो में नाग त्पण 
लिखा है । प० आशाधर जी ने अपने बनाये “नित्य-महोद्योत 
नाम, के अभियेक पाठ में नागतर्पण इस प्रकार लिखा है । 
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उद्भात 'भो: घष्टिसहस्ननागाः 
क्ष्माकामचार /स्फुटवोयेदर्प्पा' । 
'प्रतृष्पतानेत. 'जिनाध्वरो्ची 
'सेकात्‌ सुधागवंसुजामुतेन ५४८७१ 


अथे-पृथ्वो पर यथेष्ट विचरने से जिनका पराक्रम प्रकट 
है ऐसे हे साठ हजार नागो | तुम प्रकट होओ । और “जिन यज्ञ 
की भूमि मे तुम्हारे लिए सिचन' किए इस जल से जो कि-अमृत-के 
गये को भी खब 'करने वाला है तुम तृप्त -होगे। ऐसा कहकर 
ईशान दिशा में जलाजलि देवे । इति नागतपे्ं । 


यहाँ यह मालूम रहे कि-भूमिशुद्धि के लिए जो अभि- 
मन्त्रित जल के छीटे दिए-जाते-हैं वह वर्णन त्तो आशाधर जी मे 
ऊपर श्लोक ४६ मे अलग ही कर दिया है । यहाँ खास तौर से 
नागी*के लिए ही जल देने का केथव किया है। यही एशलोक 
आशाधर जी ने प्रतिष्ठासारोद्धार मे भी लिखा है ॥ 


इन आशाधर जी से पहिले शोमदेव हुए उन्होने भी 
यशस्तिलक में नागतपरण का कथन इन शब्दों में किया है-- 


रत्ताम्बुंसि फुशकृशानुभिरात्तशुद्धी, 
सुमो भुजगसपतोी नमृजेरुपास्थ ॥५३३॥ 


अर्थ पचरत्न रखे हुए जलपात्र के जल से और डाभ 


की 2 से पवित्र की हुई भूमि पर जल से नागेन्द्रो को तृप्त 
रके । 


इन्होंने साठ हजार की सख्या नही लिखीःहै । अन्य ग्रथ- 
कारो मे से किसी ने आशाधर का और किसी ने सोमदेव का 
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अनुमरण किया है। यहाँ नागो का अर्थ सपं नही है किन्तु 
नागकुमार देवर है । नागकुमारों का वर्णन या नो भवनवासी 
निकाय के भेदों मे आता है या लवण समुद्र की ऊँची उठी 

लराशि को थामने वाले वेलन्धर नागवुमारों मे भाता है। 
इनमे से वेलन्धर नाग कुमारों की सख्या तो लोकानुयागी ग्र थो 
में कही भी साठ हजार देखने मे नही आई है । अन्नवत्ता भवन- 
वासी नाग कुमारों के सामानिक देवो की संख्या राजवार्तिक 
में अवश्य साठ हजार लिखी हैं। शायद इसीके आधार पर 
आशाघर ने नागो की सख्था साठ हजार लिखी हो । 


यहा के अमृत शब्द का अर्थ नित्यमहोद्योत की टीका में 
श्रृत सागर ने जल किया है। नमिचन्द्रकृत अभिषेक पाठ मे 
अमृत को जगह स्पष्ट ही जल शब्द लिखा है अग्वपाय ने अपने 


अभिवेक पाठ के एलोक ७ में अमृत के स्थान मे शवकुर घृत 
लिखा है। यशस्तिलक को टीका में प० केलाशचदजी और प० 
जिनदोंस जी ने अमृत का अर्थ दुग्ध किया है। अभयनन्दिक्त, 
लधुस्नप्रन_ के उलाक...६ की टीका में अमृत का अर्थ जल 


क्या है। #$ ् 


यहा विचारने की बात हैं कि-जन स्रिद्धात के अनुसार 
देव लोक के देवो का मानसिक आहार होता है। वे जूल, घृत, 
शवकर, दूध का आहार लेते नहीं हैं। तव उनके लिये ऐसा कथन 





# इस एलोक मे सरक्ष-णार्थ पाठ है वह हमारी समझ से भरशुद्ध 
मालूम होता है उसकी जगह 'सतर्पणार्थ! पाठ होना चाहिये। टीका- 
कार भावशर्मा को अशुद्ध पाठ मिला इसीसे उसने खैचखाच कर यह 
अर्थकी समत्ति वैठाने का प्रयास किया, है । 





जैन धर्म से नाग तपेण | | वश 


करनों केसे सगत हो सकता है ”? और यहाँ यह नागतपंण को 
विधान किस प्रयोजन को लेकर किया गया है ? क्या इसलिये 


कि-चवे जिनयज्ञ मे विध्न न करे ? हा आन 52 जेनांगम के अनुसार 
तो देवगति के सभी देव जिनधर्मो हंते हैं तब वे जिंनयज्ञ 
विघ्न करेगे भी क्यो ? और जो चीज उन्हे दो जा रही है वह 
उनके हर गे न होमे से वे विध्न कस्ते रुकेंगे भी क्यो यदि 
कहो का भगवान जिनेन्द्र क्षुधारहित है फिर भी हम 
उनकी पूजा'सैवेद्य फेलादि से करते हैं वैसे हो यहाँ नागकुमार 
देवो के विषय मे समझ लेता चाहिये | ऐसा कहना ठीक नहीं 
है। क्योकि भगवान के पूजा मे द्रव्य चंढाया जाता है यह उनके 
भोग के लिये नही चढाया जाता है। वह तो भक्ति से भेटस्वरूप 
है किन्तु यहो तो आशाधर ने नागकुमारों को तृप्त करने की 
बात लिखी है || इस प्रकार के विधिविश्वान एक तरह से बाल 
क्रौडा के समान म झूम पड्ते है । इम पर मनन शील त्रिद्वानों 
को विचार करना चाहिये । ब्राह्मण ग्र थो मे देवपित्रो को जल 
देकर तृप्त करने को तर्पण कहा है। उसी तरह का यह्त यह 
जनाणतर्पण लिखर गया है १ 


>> 
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प्रतिष्ठा तिलक के कर्ता 
नेमिचन्द्र का. समय 


प्रतिष्ठा तिलक के कर्ता नेमियन्द्र है इन्होने प्रतिप्ठा 
तिलक में अपने बजका वर्णन उप प्रकार किया है - 


वीरसेन, जिनसेन, वादी॥मिंह और व [दिराज इनके वश' 
में हस्तिमल्त गृहाश्रमी हथे । इन हस्तिमल्ल के दुल में परवादि- 
मत्ल मुनि हथे । और भी कई हैथे जिन्होंने दीक्षा ले जैनमाई 
की प्रभावता की । इसी कुल से लोकपाल द्विज गृहस्थाचार्य हुये 
जो चोल राजा के साथ अपने वधुवर्ग को लेकेर कर्नाट देश में 
आये। उनके समयनाथ नाम का ताकिक पुत्र हुआ। समयनाथ 
के आदिमल्ल, आदिमत्ल के जितार्माण चितामणि के: अनेतवीर्यः 
अनतवीयं के पाश्वंनाथ, पाश्वेनाथ के आदिनाथ । आदिनाथ के' 
वेदिकोदड । वेदिकोद्ड के ब्रह्मदेव । और ब्रह्मदेव के देवेन्द्र 
नमिक पुत्र हुआ जो सहिवाशास्त्रो में निपुण था देवैद्ध की अर: 
का नाम आदिदेवी था। यह आदिदेवी को विजयपाय और 
श्रीमती की पुत्री थी। इस आदिदेवी के चद्रपार्य ब्रह्मसुरि और 
पाश्वेचाय ये तीन सगे भाई थे । उस दंपति ( देवेस्द्र-आदिदेवी ) 
के तीन पुत्र ह॒ये- आदिनाध, नेमिचन्द्र और विजयम । आदिनाथ 
जिन सहिताशास्त्रों का पास्गामी हुआ । इसके त्रलोक्यनाथ, 


प्रतिष्ठा तिलक के कर्तों नेग्ल्चिचद्र का समय]. १६७ 


जिनच द्वादि विद्वान पुत्र हुये । और विजयम ज्योतिष का पडिते 
हआ जिसका समंतभद्र पुत्र साहित्य का विद्वान हआ। तथा 
नेभिचन्द्र, अभबचन्द्र, उपाध्याय के पास पंढकर तर्क व्याकरण 
का ज्ञाता हुआ । नेमिचन्द्र के दो पुत्र हुये-कंल्याणनाथ और 
धर्मशेखर। दोनो ही महा विद्वान हुये । नेमिचन्द्र ने सत्यशासन 
परीक्षा मुख्य प्रकरणादि शास्त्र रचे। राजसभाओ मे प्रतिवा- 
दियो को जीत्त कर जिसने जैनधम की प्रभावना की जिसको 
राजा द्वारा छत्र, चव र, पालकी भेट मे मिली । और जो स्थिर 
'कंदव नगर का रल्ने वाला है ऐसे ने मिचन्द्र ने अपने मामा ब्रह्म- 
भूरि आदि बन्धुओ के आग्रह से यह प्रतिष्ठातिलक ग्रथ 
बनाया है ॥ 


इस, पकार नेमिचन्द्र ने अपनी वेंशावली तो विस्तृत लिख 
दी परन्तु वे किस साल संबत में हुये यह लिखने को कृपा नही 
की । यहः गृहस्थ ये, इन्होने उक्त प्रतिप्ठात़ थ जआाणाधरकृत 
प्रतिष्ठाशास्त्र को आघार बनाकर लिखा है। यद्यपि इन्होंने 
आशाधर का कही उल्लेख नही किया है कितु दोनो मे इत्तना 
अधिक सास्य है कि उसे देखकर यह निः सकोच कहा जा सकता 
हैं कित्रअकुरारोपण आदि कुछ पशेष प्रकरणोको छाडकर वाकी 
लाराका सारा ग्रथ नेमिचन्द्रने आशाधर के ग्र थसे ज्यो का त्यो 
ले लिया है। सिक दोनो मे शब्द रचना का ही अच्तर है, प्राय" 
अथ इकसार है। दोनो का मिलान करने से यह बात कोई भी 
ज ने सकता है अतः उनके उदाहरण देने की मैं जरूरत नही 
समझता । किन्तु आशाधर प्रतिष्ठापाठ के कितने ही पद्म तो 
चेमिचन्द्र ने ज्यो के त्यो भी लिये है । 


इससे स्पष्ट प्रकट होता है कि ये नेमिचन्द्र आशाधर के 


पृदद | [ # जन निवन्ध रत्तावली भाग २ 


वाद हुये है। वाद में होने का दूसरा हेतु यह है कि- इन्होने 
अपने प्रतिप्ठातिलक के मगलाचरण मे इ द्रनंदि आदि कृत 
प्रतिष्ठाशास्त्रों के अनुसार कंथन करने की वात कही है। और 
इ द्रनंदि ले अपनीः जिनसहिता में माशाधरकृत्त सिद्वभक्तिपाठ को' 
उद्धृत किया है । तथा नेमिचद्र ने अपने प्रतिष्ठाग्रथ के १६ वें 
परिच्छेद मे एकसधिसहिंता के भी वहुत से श्लोक उद्धृत किय्रे 
हैं। उधर एक सधि भी अपनी जिनसहिता के' २० वें परिच्छेद मे 
इन्द्रनदी का उल्लेख कर ते हैं । इन सव उल्लेखो से यही निश्चित 
होता है कि आाशाध र के छाद इन्द्रनदी के काद एकसघि और 
शक संधि के बाद नैमिचन्द्र हुए है। प० व्यशाक्र जी वि० 
स १३०० तक जीडित थे यह निश्चजति है 


अयंपार्य' अपने बनाये “जिनेर्रकल्याण/भ्युदय नामक 
प्रतिप्ठापाठ को वि० स० १३७६ मे पूर्ण. करते हुये लिखते है कि- 
मैंने यह प्रतिप्ठाग्र थ इन्द्रददी, भाशाघर, हर्श्तिमत्ल और एक 
साधि के कथनों का सार लेकर बनाया हैं । 


इन्द्रनदि ने स्वरचित सहिता मे एक जगह हस्तिमल्‍ल कई 
उल्लेख किया । (देखो उसका तीसरा परिच्छेद) किस्तु जैन- 
विद्धातभास्कर भाग ५ किरण १ में हस्विमल्लक्ृत प्रतिष्ठाविधान' 
की प्रशस्ति छपी ४ उसमे हस्तमल्ल ने भी इन्द्रनदि का उल्लेख 
किया है. । इससे! हस्तिमल्‍ल और इन्द्रनदि दोनो!समका लिक सिद्ध 
होते है ! 

फलितार्थ यह हुआ कि ह॒र्स्तिमहल, इद्धनदि और एकसछि' 
ये झतिम सब् आणाधर के रामय के लेकर वि० स० १३५६ के 
मध्य मे हुये है 


प्रतिष्ठा तिलक कै कर्ता नेमिचन्द्र क'॑ समय | [ १६४ 


उत्ते प्रतिष्ठातिलक के वर्ता ने मिचन्द्र कब हुए ? अब हम 
इस प्र विचार करते हैं। इन नेमिचन्द्र ने जौ अंपनी वैशावली 
दी है उप्तके अनुसार ब्रह्मसुरि रिश्ते मे इनके मामा लगते थे | 
नैमिचन्द्र ने हस्तिमलल के कुल मे होने वाले कौछपाल ह्विज से 
लेकर अपने पिता दैबेंन्द्र तक करीब & पीढी को उल्लेख किया 
है। इन पीढियो का समय यदि दी सौ वर्ष भी माम लिंया जाय॑ 
तो नेमिचन्द्र का समय विक्रम कौ १६ वीं शताब्दि का धुर्वाद्ध 
वनता हैं । किन्तु नेमिचन्द्र के समय मे ही उनके मामा ब्रह्मसूरि 
हैए हैं उन्होने भी प्रतिष्ठाग्ररंथ बनाथा है उसमे थे लिछतें 
हैं 


“पांड्य देश में गुडिपत्तन नगर के राज पॉडव नरेन्द्र 
थे। गोविद भट्ट यहीं के रहने वाले थे । उनके हस्तिमल्‍्ल कों 
आदि लेकर छह पुत्र थे । हस्तिमल्‍्ल के पुश्न का नाम पार्श्वेपडित' 
था। वह अपने बन्धयुऔओ के सॉथ होयसल देंश मे जाकर रहने' 
लंगा था जिसकी राजधानी छत्ैश्रवपुरी थी।पाश्व पडित के 
चन्द्रप, 'चन्द्रताथं, और वेजय्य॑ नामक तीन पुत्र थे। उनमे से 
चेंन्द्रनाथ अपने परिवार के साथ हैम।चल मे जा बसा और दौ 
भाई अन्य स्थानों को चलें गए । चन्द्रप के पुत्र विजयेन्द्र हुआ 
और विजयेन्द्र के ब्रह्मसूरि ।* 


ब्रह्मसूरि के इस कथनानुसार हस्तिमल्‍ल उनके पितामहके 
पितामह थे । यदि एक एक पीढी के २५-३५ वर्ष गिन लिए 
जाये तो हस्तिमहल उनसे लगभग सी व पहले के थे । इससे 
नेमिचन्द्र और ब्रह्मसूरि का समय विक्रम की १५ वीं शताब्दिं 
का पूर्वाढ्ड सिद्ध हाता हैं। ऊपर हम १६ वीं सदी का पूर्वाद्ध 
बता आये हैं। दोनो में एकसौ वर्ष का अन्तर है । 


१७० ] [ _# जैन निवन्ध रत्तावनी भाग २ 


यह अन्तर इस तरह दूर किया जा सकता है कि-+ 
नेमिचन्द्र ने जो वशावली दी है उसमे वे अपना वशक्रम १० 
पीढी पूर्व मे होने वाले लोकपाल ह्विज से शुरू करते है। और 
अह्ममूरि अपनी वशावली अप ने से ४ पीढो पूर्व में 
होने वाले हम्तिमल्ल से अुझू करते है । इसका अथ्थे यह हुआ 
कि नेमिचन्द्र ने हस्तिमहल से करीब एक सौ वर्ष पूर्व से अपनी 
प्रशावली शुरू को है । इस प्रकार यह अन्तर रफा होकर नेमि- 
चन्द्र का समय विक्रम की १५ वी सदी का पृर्वाद्ध ही ठीक 
रहता है और यही समय ब्रद्ममूरि क। भो है 


नेमिचन्द्र ने प्रशस्ति मे लोकपाल ह।स्तमल्ल के कुन मे 
हुआ लिखा है। इसका अथे यह नहीं समझना कि लोकपाल 
हस्तिमलन के बाद हुआ है। चुक्ि हस्तिमल्न एक विख्यात 
विद्वान हुये थे इसलिए नेमिचद््ध ने हस्तिमल्न के पूर्चज लोकपाल 
आदि को हस्तिमल्‍न के अच्वय मे होना लिख दिया है। क्योकि 
जिस वंश में कोई प्रसिद्ध पुरुष हो जाता है त्तो उसकी आगे पीछे 
पीढिये उसी के नाम के वण से बोली जाया करतो है। यहा 
उतना जरूर समझ लेना कि नेमिचन्द्र और ब्रह्मसूरि दोनो समान 
वश में होते हुये भी जिस सत्ान परपरा मे ने।मेचन्द्र हुये है उस 
संतान परपरा में न हस्तिम्ल्न हुये और न द्रह्मसूरि ही । अर्थात्‌ 


नेभचन्द्र और दह्सूरि दोनो के परदादो के परदः:दे आईि 
जुद्दे जुदे थे । 


बाबू छोटेलालजो रमृत्ति ग्रथ” मे डा७ नेमिचन्द्र जी 
शास्त्री आरा वालो का “भट्टारकयुगौन जैरसस्कृत साहित्य वी 
घवृत्तियाँ ” नामक लेख प्रकाशित हुआ है । उससे लेखक ने न 
भाऊूम इन नेरिचद्ध का समय (पृ० १९८) विक्रम की १३ वो 
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सदी किस आधार से लिखा है ? आपने कुछ और भी ग्रथकारों 
का समय यद्वातद्वा लिख दिया है। जैसे कि आपने भैरवपद्‌ मावतो- 
कल्प आदि मत्रशास्त्रो के कर्त्ता मल्लिबेण का समय १३ वी-शत्ते 
लिखा है | यह बिल्कुल गलत है। इन मल्लियेण ने महापराण 
की रचना वि० सं०-११०४ मे पूर्ण की है। अत' ये ११ वी सदी 
के अत व १२ वी सदी के प्रारम्भ' मे हुये है। इसी तरह आपने 
वारश्ट्रालंकार के टीकाकार वादिराज को तोडानगर के राजा 
भानसिह का मत्री और उनका समय वि० स'>-१४२६ लिखा है । 
यह भी ठीक नही है | उक्त वादिराजमान सिह के नही रायसिह 
कै मत्री थे और उनका समय वि० की १८ वी का पूर्वार्द था। 
इत वादिराज के बडे भाई जगन्नाथ कवि भी बडे विद्वान थे, 
जिन्होंने चतुविशतिसधान, सुखनिधान ओर श्वेतावरपराजय 
आदि अनेक ग्र थ रचे थे। इन तीनो ग्रथी की प्रशस्तियें वीर- 
सेवामन्दिर दिल्‍ली से प्रकाशित प्रशस्तिसग्रह के प्रथम भाग में 
छपी है। सुखनिधान ग्रथ में विदेहक्षेत्रीय श्रीपाल चक्रव्ति का 
कंथानक है | यह कथा आदिपुराण मे जयकुमार के पूर्वभवो में 
भ.ईं है। इस ग्र थ की रचना इन जगत्ताथ कवि ने सकलचन्द्र, 
सकलवगेति (थे सकलकीति प्रश्चिद्ध सकलकीर्ति से जुदे है) और 
पद्मकीति अ0देको की प्रेरणा से मालपुरा गाँव में को थी। ये 
खडेलवाल जैन सीगाणी गोत्रके थे, शाह पोमराज के पुत्र थे 
ओर भ० नरेंन्द्रकीति के शिष्य थे। उक्त पद्म बतेति-सकलवोति- 
का समय भट्टारकसप्रदाय पुस्तक के पृ.-२०८ पर १८ गो शत्ती 
का प्रथन चरण लिखा है | यहो समय वादिराज' और जगनन्‍्ताव' 
का है । ड० नेभिचन्द्रजी शास्त्री ने शायद उक्त सकलकीरति को 
१५ वी शर्ती में होने वाले 4सिद्ध सकलकीति समझकर वादि- 
राजक्ृत वाम्मट्रालंक्रार का टीकाकाल थि० स-१४२६ लिख 
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दिया हो ऐसा प्रतीत होता है । आपने उपदेशरत्नमाला के कर्ता 
भट्टारक सकलभूंपण का समय विक्रम की १५ वी णती लिखा हैं 
यहे भी समीचीन नहीं है| स्व ग्रंथैंकार ने उपदेशर(नमाला 
की समात्ति कं! समय चि० स॑० १६२७ दिया है | यथा-+ 


सप्तविश॑त्यधिके पोडेशंशत्त वत्सरेयु विक्रमंत । 
भावणमातति शुवले पक्षे पप्ठेयो कृतो ग्रं थ' २६४॥ 


अत, सकलभूपण १७ वी णती के हँ। न कि १५ वीं 
शती के । 


अंद्यावधितक बहुत सी ऐतिहा रुक सामग्री प्रकाश में 
आचुकी है इतने पर भी विद्वान लोग भूले क'ते है यह खेंद कीं 
घात है। #ै 








हट गोट --इसो तरह वोी- गलतियां विद्वदर्परिपद्‌ के सम ६८ के 
पध्यक्षीय भापण (मुद्रित) मे की है दंखो जैन मित्र ज्येष्ठण्द ४२०२५ 
के अंक मैं | भावसेन ने विश्वतधव प्रकाश तथा आशाघर के अध्यात्म 
रहस्य को अप्ररंशित चत्तायाहै किम्ते वे तो सच ६५ से कुछ वर्षा पहिर्ले 
प्रकाशित हो चुके हैं। एक जग्रेह आपने लिखा है-- जिसमे कथा वर्स्तु 
एक ही नायक से संबद्ध हो वहें महाकाण्य कहा जाता है” किन्तु यह 
थोऋ नहों है ऐसे की तो चरिते-काव्ये कहते हुँ वयोंकि आपने स्वय आगे 
उसी लेख मे लिखा है कि एक॑ व्यक्ति को मानकर लिखी गयी कथा 
कुतियां चरित काव्य पे रछी जा सक्षती हैं ।” 


न छ छे कि 





१७ 


रन तीन नम ननमननीनन मनन 


जिनवाणी को स्रमात्मक 
लेखोंसे बचाइये 


अहा ! परमपावनी जिनेन्द्र को वाणी न होती तो 
अनादिकाल से भवन मे तापित प्राणियो का उद्धार कंसे होता ? 
इस जगत में यथार्थ मार्ग दिखाने वाले हितकारी अगर कोई है 
तो ये वीतराग देवके वचन ही हैं। जन ग्रन्थी का विवेचन 
किसी पाखडी कपाय कलुपित क्ष्‌ द्र बुद्धि आत्माओ द्वारा नही 
हुआ है कितु उसकी मूल रचना निर्दोषी आगमाधिपति सर्वज्ञ 
द्वारा आविभूत हुई है । यही कारण 6 जो उसके कथन मे आज 
तक कोई किसी प्रकार की अयथार्थता दिखलाने में कृतकार्ये 
नही हो सका है। प्रत्युत उसकी जितनी हो जाच पडताल की 
जाती है वह असली सुवर्ण की तरह अधिकाधिक उज्ज्वल 
दिखलाई देने लगता है । 


किन्तु हमे लिखते बडा ही दुख होता है कि वही 
जगदुद्धारकर्त्नी पवित्र जिनवाणी आज हमारे ही पडितो द्वारा 
विक्रृत की जारही है। जिसका कुछ पता आपको आगे इसो 
लेख मे मिलिगा और यह देखकर और भी अधिक खेद होता हैं 
कि आजतक उसके प्रतिवध का कोई उपाय समाज की ओर से 
नही किया गया है । वल्कि समाज के किसी भो व्यक्ति ने इस 
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ओर ध्यान तक नही दिलाया है। इसलिये आज मैंगे इस पर 
अपनी लेबनी उठाना उचित समझा है । 


हमारे यहा प्राचीन जन ग्र थ प्रायः सस्क्ृत प्राकृत भाषा 
में मिलते है जिनका रसास्वादन तद्भाषा विज्ञ ही कर सकते है 
किन्तु अधिकतर जनता सस्क्ृत प्राकृतज्ञ नही है। अत* उन्हें भी 
जनधर्म की शिक्षा मिलती रहे इसी उद्देश्य से पहिले के 
विद्वान-जयचन्दजी, दौलतरामजी, टोडरमलजी, सदासुखजी 
आदिको ने सस्क्ृत प्राकृतमय आगमो की हिन्दी बचनिकाए 
वनाई थी । उनका किया हुआ प्रयास सफल भी खूब हुआ है । 
आज सर्वेसाधारण मे जो गहन जंन सिद्धातो की कुछ २ चर्चा 
सुन पडती है यह श्रेय उन्ही को है । उसी सदुद्देश्य को लेकर 
वर्तमान के कतिपय सस्कृत-प्राकृतज्ञ विद्वान भी आये साल जन 
ग्र थो का अनुवाद बना २ कर प्रकाशित किया करते है । लेकिन 
उनमे और इनमे बडा अन्तर है | तव के विद्वान इतने नाम के 
भूजे नही थे जितने कि अव हैं । 


पहिले के विद्वानों के किये अनुवाद देखने से मादूप्त होता 
है कि उन्हे उत्सूत्र कथन करने मे वडा भय लगता रहता था। 
वे विद्वान शक्तिभर मूलग्र थ के भाव को अन्यथापन से बचाये 
रखने का ध्यान रखते थे यहा तक कि जो बात समझ मे नहीं 
आती थी तो फौरन अपनी अल्पज्षता दिखाकर उस स्थल को 
वहु ज्ञानी से समझ लेने की कह देते थे जंसा कि प० टोडर- 
मलजी ने यत्रतत्र त्रिलोकसार मे लिखा है। किन्तु अवके विद्वान 
ऐसा करना प्राय उचित नहीं समझते। अपनी अल्पज्ञता स्वय 
प्रकट करना निज 'के गौरव की भारी हानि समझते है। इन 
विद्वानों के अनुवादों मे बहुत कम अनुवाद ऐसे मिलेंगे जिनमे 
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कही न कही अथे का अनर्थ न हुआ हो | इसका कारण हैं 
शास्त्रीय विषयो का अल्प परिचय । किसी जैन ग्रन्थ का जनु- 
वाद अच्छा वेयाक रण और सस्क्ृत का प्रकाड ज्ञाता है इतने पर 
ही उसका अनुवाद ठीक नही होजाता किस्तु तदु ग्रन्थ विषयक 
परिज्ञान होना भी जरूरी है तभी अनुवाद में यथार्थता भा 
'सकती है ॥ 


नीचे हम कुछ ऐसे विद्वानो के अनुवादो में अयथार्थता 
दिखलाते हैं जो जेंन समाज में गणनीय समझे जाते है -- 


पंडित 'गर्जाधरलालजी और हंरिवशपुराण | 


(१) मध्यलोक के दीचे एक तनुवातवलंय 'है । पृष्ठ ५३ १ 


(२) हैमवत, हरि, विदेह....ये मेरुपर्दत की उत्तर दिशा 
में है। प० ५३ ४ 


(३) हर एक मेरुपकेत पर सोलह २ वक्षारगिरि है | 
पृ० ६४ । 


(४) मांस, मदिरा, मधु, जुअ।, जिन वृक्षों से दूध 'झरता 
हो उनके फलो का खाना, वेश्या, पर स्त्री, इन सात व्यसनों का 
काल की मर्यादा लेकर त्याग करना निर्यम “कहलाता है | 
१० २०६ । 


(५) कृष्ण ने बलभद्र के साथ अष्टम भक्त (चौला) 
धारण किया, पृ० ३६७ | 


... ऊपर लिखित नं० १से न०३ तक का वर्णन जिसे जैन- 
धर्म के क्षेत्र ज्ञान का थोड़ा भी परिचय है वह भी नही लिख 


है 
१७६ | [ +* जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


सकता । न० ४ का निरूपण तो बिलकुल ही चारित्र मे शेथिल्य 
लाने वाला है। क्‍या मास, मदिरा जैप्ती चीजो का नियम रूप 
से त्याग कराने का उपदेण किसी जैनाचाय का हो सकता है। 
कभी नही, इनका परित्याग तो यमरूपेण हुआ करता है । पाच 
उदवर तीन मकार का त्याग तो श्रावक के मुख्य रूप से हाता 
है । न० ५ में अष्टम भक्त का अथ 'चौला” करना गलत है। 
'तेला' लिखना चाहिये जंसा कि इसी हरिवशपुराण के पृष्ठ 
३६१ पर लिखा मिलता है कि--'उपवास विधि मे चतुर्थ क शब्द 
से उपवास, पष्ट शब्द से वेला, और अष्टम शब्द से तेला लिया 
गया है । अफसोस है आपको यह भी स्मरण नही रहा। 


अगर हमारे पास मूल ग्र थ होता तो उसके श्लोक देकर 
उक्त अनुवादकों सदोप सिद्ध करते तथापि प० दौलतरामजीकृत 
वचनिका जो इससे बहुत पहिले की बनी हुई है उसमे से इन्ही 
स्थलो को हम नीचे देते है । पाठक | देखेंगे कि इसमे कितना 
सुमगत लिखा है । 

(१) यह मध्य लोक मध्यतनुवातवलय के अतपर्यत 
तिष्ठा है । पृ० ७४ | 

(२) सो ऐरावत तो सुमेरु की उत्तर ओर है अर भरत- 
क्षेत्र सुमेरु की दक्षिण ओर है । पृ० ७५। 

(३) अथानतर एक मेरु सम्बन्धी सोलावक्षारगिरि.... 
7 पु० ८८ । 

(४) अर मास मद्य मधु उदबरादि पच फलो का त्याग 


अर जिन वृक्षो मे दूध झरे जबू करोदा आदि उनके फलो का 
त्याग अर जुवा, वेश्या, चोरी, परनारी, आखेट इत्यादि पापों 


पें० आशाधरजी का विचित्र विवेचन | [ २०१ 


आश्चयं तो यह है कि साधारण ही नही कुछ विशेषज्ञ 
भी ऐसे हैं जो प० आशाधरजीके परमभक्त हैं और इसप्त ग्र थको 
यहातक चिपटाये बेठे हैं कि इसे विद्यालयोके पठनक्रममे भी 
रख दिया है और इस तरह विद्याथियोंके लिये उनके प्रार॒भिक 
जीव॑ममे ही उन्मागे का बीजारोपण किया है। अगर ऐसा ग्र थ 
छात्रोको व्युत्पन्न बनाता है। तो भी कुछ कामका नही है। 
क्योंकि -- 


सणिना भुषितः सपे किमसो न भयंकर: 


खेद है कि जिस जनधर्ममे आप्त तककी परीक्षा की 
जाती है उसीमे ऐसे कथन भी आगमके नामसे आंख मीचकर 
साने जाते है ! 


सोट--- इस लेख के लिए वसुनदि श्रावकाचार कौ प्रस्तावना 
पृष्ठ ३१ तथा जय बोघंक और सिद्धात वर्ष ५१ शक १२ 
(अप्रेल सत्‌ ३५) भी देखिये । 





पर्ढ 


अननिभभननन न माना. 


समाधिमरणके अवसर में मुनिदीक्षा 


जब किसी ब्रह्मचारी आदि श्रावक की जिरादिन मूृन्यु 
होने को होती है तो प्रायः आज-कल उसे नग्नलिंग धारण 
कराकर और उसका गृहस्थावस्था का नाम भी बदलकर मुनित्व 
का द्योतक दूसरा ही कोई नाम रखकर पूर्णत उसे मुनिही 
मानलिया जाता है और मृत्यु के वाद उसको उसी नये नाम से 
पुकारा भी जाता है | परन्तु क्या यह प्रथा वतंमान मे ही देखने 
मे आ रही है या पहिले भी थी ” और इसका किसी समीचीन 
आगम से समर्थन भी होता है या नही, इस पर विचार होना 
आवश्यक है। यह नही हो सकता कि आजकल के साधु स्वेच्छा 
से जो कुछ कर ढें वही प्रमाण मान-लिया जावे । 


अतिम समय में सावशद्यक्रियाओ का त्याग कर सब 
परिग्रहो का छोड देना यह जुदी चोज है भीर मुनि बनना जुदी 
चीज है। मुनि बनने के लिये गुरू से दीक्षा लेनी पडती है और 
दीक्षा में प्रथम ही लौच करना जरूरी होता है जिसे आजकल 
अतिम समय में मुनि बनने वाले नहीं करते है। वें प्राचीन 
मर्यादा का भग करते हैं। मरण के अवसर मे मुनि बनने वालो 
को पंच समितियों घट आवश्यक, स्थिति, भोजन, अस्नान, 
अदतधावन, आदि मूल ग्रुणो के पालन करने का अवसर ही 
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नही आता है। परीषहो का सहना, तपस्या आदि भी उन्हे 
नही करनी पडती है। फिर भी उन्हे मुनि मान लेना यह तो 
एक तरह से मुनित्व की विडवना है। यदि कहो कि किसी की 
मुनि दीक्षा लिये बाद दस पाच घटो मे ही सर्पंविष आदि से 
मृत्यु हो जाये तो क्या वह मुनि नही माना जा सकता ? क्योकि 
उसको भी मुनि के मूलगुणो के पालने का अवसर नही प्राप्त 
हुआ है। उत्तर इसका यह है कि उसमे और इसमे अतर है। 
उसको तो यह पता नही था कि-मेरी मृत्यु आज ही हो जायगी 
इसलिये उसके तो मुनि बनते वक्त यह सकलल्‍्प रहता है कि-मुझे 
मूलगुणो का पालन करते हुये परीषहे सहनी हैं एवं तपस्या 
करके निर्जरा करनी है इसलिये वह तो मुनि माने जाने के 
योग्य है किन्तु दूसरा मृत्यु की निकटता के वक्त मुन्ति बनने 
वाला जब यह देखता है कि-मैं अब मरने ही वाला हु, यह 
भोगसामग्री व धन कुटुम्बादि सब थोडी ही देर मे वंसे ही छूट 
रहे हैं तो इनको मैं ही क्यो न त्थागदू जिससे मैं मुनि माना 
जाने लगू गा और उससे मेरा बेडा भी पार हो जाय तो इसके 
सिवा और कल्याण का सरल मार्ग भी क्‍या हो सकता है ? 
ऐसा विचार कर वह मुनि बनता है। इस प्रकार दोनो की 
प्रिणति में बडा अतर है। 


दूसरी बात यह है कि-मरुनि के भी जब यही बाछा रहती 
है कि-उसकी मृत्यु समाधि मरण पूवेक हो तो श्रावक को 
अतिम समय मे मुनि बनने को क्या आवश्यकता है ? उसका 
भी लक्ष्य उस वक्त सललेखनापूर्वक मरण करने का ही होना 
चाहिये न कि मुनि बनने का । अपने जीवन मे चिरकाल तक 
अगुत्तो और महाव्रतो का पालना भी तभो सफल होता है जब 
समाधिमरण से देहात हो। ऐसी हालत मे मरणकाल मे मुनि 
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दीक्षा लेना निरुपयोगी है। रत्तकरड श्रावकाचा रमे कहा हैं कि 


अंतक्रियाधिकरणं तप फल सकलदशिन स्तुचते। 
तस्माद्यावद्धिमवं समराधिमरणे प्रयतितव्यमु ॥श। 
अधिकार ५ 


अर्थ-तपश्चर्या का फल समाधिमरण पर आश्रित है ऐसा 
सर्वेज्ष भगवान्‌ कहते है। इसलिये अततसमय में अपनी सारी 
शक्ति समाधिमरण के अनुष्ठान मे लगानी चाहिये । 


आदि पुराण मे राजा महावल की कथा में लिखा हैं-- 

'महाबल ने अवधिज्ञानी सुनि से अपनी शेप आयु एक 
मास की जानकर समाधिमरण में चित्त लगाया। आठ दिन 
तक तो उसने अपने घर के चंत्यालय मे महापूजा की | तदनतर 
उसने सिद्धवरक्ूट चेत्यालय जा, वहां सिद्धप्रतिमा की पूजाकर 
सन्‍्यास धारण किया। उसने गुरू की साक्षीं से जीवनपर्यत के 
लिये आहार, पानी, देहकी ममता, व वाह्याभ्यतर परिग्रहों का 
त्याग कर दिया । उस वक्त वह झुनि के समान मालूम पडता 
था । उसने प्रायोपगमन सन्‍्यास लिया था। इस प्रकार वह २२ 
दिन तक सललेखना विधि मे रहकर अत मे प्राण त्यागकर 
दूसरे स्वये मे ललिताग देव हुआ ।” 


इस कथा में भी महावल के मुनि बनने की बात न 
लिखकर यही लिखा है कि 'वह मुनिके समान जावे पडता था ।* 
(देखो पर्व ५ का श्लोक २३२) 


आचार्य जिनसेन ने आदि पुराण के पर्व ३४८ श्लोक १६१ 
मे ऐसा लिखा है कि--“आचार्य को चाहिये कि-वह किसी को 
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मुनि दीक्षा देवे तो शुभ मुहूर्त देखकर देवे । अन्यथा उस आचारये 
ही को सघवाह्य कर देना चाहिये ।” 


इस कथन से मृत्यु समय में मुनि दीक्षा देने का स्पष्ट 
निषेध सिद्ध होता है। क्ग्रोकि अव्वल तो दीक्षा लेने वाले का 
मरण समय होना यही अशुभ है । दूसरे उस दिन सभी को शुभ 
भुह॒ते का संयोग मिल जागे यह भी सभव नही हैं। 


अतसमय मे मुनि दीक्षा लेने देने का कथन जैन-शास्त्रो 
भें कहो नहीं है। इस प्विषय का वर्णन शास्त्रों मे जिस ढग 
से किया है उसका मतलब लोगो ने भ्रम से मुनि दीक्षा लेना 
समझ लिया है। जब कि वसा मतलब वहा के कथन का 
भिकलता नही है। इस प्रकार का वर्णत प० आशाधरजी कृत 
सागारधर्मामृत के ८ वें अध्याय में निम्त प्रकार पाया जाता है: 


ब्विस्थानदोषयुक्तायाप्यापवादिकलिगिने ६ 
महाव्ताधिने दह्याल्लिग प्ौत्समिक तदा ॥३५॥ 
निर्यापके समर्प्य स्व भकत्यारोप्य महात्रतम्‌ । 
निश्चेलो भावयेदन्यस्त्वनारोपितमेष ततत्‌ ॥१४४॥ 


अर्थ-अडकोश और लिगेन्द्रिय संबधी तीन दोष युक्त भी 
हो तथापि आपवादिक लिगी कहिये ११ वो प्रतिमाधारो उत्क्रष्ट 
श्रावक जो कि आये कहलाता है वह यदि महाक्नत्त का अर्था हो 
तो उसे समाधिमरण के अवसर में आचार्य मुनि के ४ (जिगो- 
चिह्नो) में से एक नर्नॉलिग को देवे। अर्थात्‌ वस्त्र छुडावर 
उसको नग्न बनादे । 


जब वह निमन्नेल हो जाये तो अपने को भक्ति से निर्यापक् 
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कहिये समाधिमरण कराने वाले आचार्य॑ के अधीन करके और 
उनके बचनोसे अपने मे महाव्नरतो की भावना भावे । यह उत्कृष्ट 
श्रावक यदि लज्जा आदि के वश से समाधिमरण के वक्‍त वस्त्र 
त्याग न कर सके तो वह अपने में महात्रतो का आरोपण नही 
कर सकता है। क्योकि सग्रथ को महावब्रतो के आरोपण करने 
का अधिकार नही है। उसे बिना आरोपित किये ही महाव्नतो 
को भावना भानी चाहिये | 


भगवती आराधना की गाथा ८० में नग्नत्व, लौच, 
पिच्छिका धारण, और शरीर सस्कार हीनता ऐसे ४ चिह्न 
(लिंग) मुनि के बताये है । 


इस प्रकरण में आशाधघर ने श्लो ३८ से ऐसा कहा 
है फि-- 
ओत्समिकमन्यद्वा लिगमुक्त जिने. स्विया: । 
पु वत्तदिष्यते म॒ृत्युकाले स्वल्पीकृतोपधे ॥३८॥ 


अर्थ - जिनेन्द्रो ने स्त्री के जो औत्सगिक और आपवादिक 

>खिग कहा है। उसमे औत्सगिक लिग श्रुतज्ञो ने मृत्युकाल मे 
पुरुष की तरह एकातवसतिका आदि सामग्री के होने पर वस्त्र 
मात्र को भी त्याग देने वाली क्ष्‌ल्लिका के लिये माना है। 
अभिप्राय यह है कि जिस प्रकार औत्सगिक लिंग धारण करने 
वाले पुरुष के मरण समय में औत्सगिक लिंग ही कहा है । ओर 
आपवादिक लिंग वाले के लिये ऊपर जैसा कपन किया है वसा 
ही स्त्री के लिये भी समझना चाहिये। अर्थात्‌ योग्य स्थान 
मिलने पर आध्िका नग्न लिंग धारण करे और क्ष्‌ल्लिका भी 
नग्त लिंग धारण करे। किन्‍्तु क्ष्‌ल्लिका यदि समृद्धिशाली घर 
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की हो यानी राजघराने आदि की हो और नन्‍्त होने में उसे 
शर्म आती हो तो वह नग्न न होकर क्ष.ल्लिका के वेप मे ही 
रह कर समाधि मरेण-करे । 


ऊपर के इलोको मे क्ष्‌ललक पुरुष के लिग धारण का 
कथन किया है और इस श्लोक मे स्त्री क्षल्लिका के लिग्रे कथन 
किया है। श्लोक में प्रयुक्त “स्वल्पीकृतोषधे ” वजय का अर्थ 
यहाँ क्षल्लिका माल्म पडता है। प० आशाधर जी ने इसी 
कथन की भगवती आराधना की गाथा ८१ की अपनी झूल।राधना 
टीका में निस्त प्रक्र किया है । 


“पस्त्रयां अपि और््सागिकं आगमे5भिहिंत, परिग्रहमल्पं 
कुवेत्या इति यरोज्यं। औत्सगिक तपस्विनीना, शाटकमात्र 
परिग्रहेंईपि तत्र ममत्वपरित्यागादुपचा रतो नेग्र न्थ्य व्यवहरणा- 
नुपरणात्‌ । आपवादिक श्राविकाणा तथाविधममत्व पररत्यागा- 
भावादुपचारती5॑पि नंग्र न्थ्यच्यवहा रानचत्तारात्‌ । त्तन्न सभ्यास 
काले लि। तपस्विनो तामयोग्यस्थामे प्राक्तन इतरासा पु सा- 
मिवेति योज्यम्‌ । इंदमत्र तात्पर्य -तपस्विनी मुत्युकाले योग्य 
स्थाने वस्त्रमात्रमपि त्यजति | कन्या तु यदि योग्य स्थान लभत्ते, 
यदि च॑महाद्धका सलज्जा मिथ्यात्त्व प्रचुर ज्ञतिश्च न, तदा 
पु चद्स्त्रमपि मु चत्ति १ नो चेव्‌ प्रश्गातिगेनेव ज्रियते ।” 


अर्थ -आगम से सन्नी के भी उत्सये लिग बताया है वह 
अल्पपरिग्रहवाली श्राविका (क्ष्‌ल्लिका) के सत्यासकाल में 
चताया है। आरईयिकाओ के तो वेसे हो भीत्सगिक लिंग होता 
है। क्योकि उनके साडो सात्र से भी म्रमत्व न होने से उपचार 
से उनमें निम्नस्थत का व्यवहार है। जबकि क्षे,ल्लिका 
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श्राविकाओ के उस प्रकार से ममत्व का त्याग नही होता 
इसलिये उनमे उपचार से भी निग्न न्थता का व्यवहार नहीं है। 
अत उनके आपवादिक लिंग होता है। सन्यासकाल मे योग्य 
स्थान आदि न भिले तो आधिकाओ के पृर्वंकालीन लिंग ही 
रहता है। तथा क्ष ल्निकाओ के सन्यासकाल मे क्ष्‌ललक पुरुषो 
की तरह उत्सर्ग लिंग और अपवाद लिंग दोनो होते है। तात्पय॑ 
यह है कि-आयिका मृत्युकाल में योग्य स्थान फ्रे मिलने पर 
वस्त्र मात्र को भी त्याग देती है और क्ष्‌ल्लिका योग्य स्थान 
मिलने पर यदि मह॒द्धिका, सलज्जा और कट्टर मिथ्यात्वी 
जाति की न हो तो वह भी क्ष्‌ल्लक पुरुष की तरह वस्त्रो को 
त्याग कर नग्न हो जाती है। और यदि वह सलज्जा आदि हो 
तो समाधि मरण के समय मे अपने पुवेलिग को घारण की हुई 


ही मरती है ।” 


क्षुल्लिका वह कहलाती है जो आयिका से कुछ अधिक 
वस्त्र रखती है और जितना रखती है उतने मे भी उसके ममत्व 
भाव रहता है मस्तक के वाल कंची आदि से उतरवाती है। 
उसे क्ष॒ललक पुरुष के स्थानापन्‍न समझनी चाहिये। उसकोी' 
गणना श्राविकाओ में की जाती है। और आयिका के अपनी 
साडी में ममत्व नही होता इसलिये वह सवस्त्रा होकर भी मुनि 
के स्थानापन्‍न समझी जाती है और इसी से शास्त्रो मे उसके 
उपचार से महात्रत माना है । 


इन उपयुक्त उल्लेखो से यही प्रगट होता है कि-उत्कृष्ट 
श्रावको (क्षल्लको) के लिये समाधिमरण के अवसर मे तग्न 
हो जाने की शास्त्राज्ञा है। जिससे कि उनमें महाब्रतो की 
स्थापना करके उन्हे आरोपित महात्रती बना सके । इसका अर्थ 
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मुनि दीक्षा नहीं है। क्योकि ऐसा करना त्तो आयिका व 
क्षल्लिका श्राविका के लिये भी लिखा है तो व॑या नग्न हो जाने 
से इनकी भी मुनि दीक्षा मान ली जावे ? और तब कया उनके 
छठा गुणस्थान सनझा जावे ? नग्न हो जाना मात्र फोई मुनि 
दीक्षा नही है। मुनि दीक्ष। मे लौच कराया जाता है, पिच्छिका 
पंकडाई जाती है। पर यहा ऐया कुछ नही जिखा है। न यहा 
उनको पुनि नाम से ही लिखा है। तब यह कंसे माना जाचे कि 
संमाधिमरण के वक्‍त मे क्षल्‍लक को सुन्ति दीक्षा देने के 

विधान है । यदि कहो कि क्ष्‌ललक के लौंच पिच्छी तो पहिले 
से ही चली आ रही है जिससे नही लिखा है। इसका उत्तर 
यह है कि भले ही पहिले से चनो आवे तंब भी मुनि दीक्षा के 
वक्‍त भी लौंचादि करा कर ही दोक्षा दिये जाने का नियम है। 
और सभी क्ष्‌ललक लोॉंच करें हो ऐसी भी शास्त्राज्ञा नहो है । 
इसलिये यह भी नही कह सकते कि क्ष्‌ल्लक के लोच पहिले 
ही से चला आ रहा है। यह विचारने के योग्य है कि--उक्त 
इलोक ४४ मे क्षल्लक मे महान्नतो का आरोप करना लिखा है। 
इस आरोप शब्द पर भी ध्यान देना चाहिये। रत्नकरड श्राव- 
कफाचार के “'आरोपये-न्महाब्रत्मामरणस्थायि नि. शेषम्‌ ।।/१२५॥। 
पद्म में भी महात्रतो का आरोप फरना ही लिखा है। मेधावी 
के श्रावकाचार मे [अधिकार १० श्लो० ५४) तथा चामुण्डराय- 
फुत चारित्रसार मे भी आरोप ही लिखा है। सभी ग्रन्थो में 
एक आरोप के सिवा दूसरा शब्द प्रयोग न करने मे भी कोई 
रहस्य है। और इससे यही प्रतिभासित होता है कि-सन्यास 
काल में नग्न होने का अर्थ मुनि बनने का नही है। जिस पुरुष 
की कामेन्द्रिय मे चर्मरहितत्व आदि दोष होते है उसको 
सुनिदीक्षा देते का आगप मे निषेध किया है । उस प्रकार के 
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दोप वाले क्ष्‌ल्लक को भी ऊपर उद्धृत श्लोक ३५ मे सन्यास 
काल में नग्तनलिग दिया गया है। इससे भी यही सिद्ध होता है 
कि-यहा की इस नग्नता का मुनिदीक्षा से कोई सम्बन्ध नहीं 
है। चारित्रसार मे लिखा हैं कि-गुढ़ ब्रह्मचारी नग्न वेप मे 
रहकर ही विद्याध्ययन करता हैं। इसलिये सभी जगह नग्न 
हो जाने का अर्थ मुनि बनना नही है। सागराधमम्ित के इसी 
पवें अध्याय के अन्त मे आराधक के उत्तम, मध्यम, जघन्य 
तोन भेद करके उनकी आराधनाओ का फल बताते हुए लिखा 
है कि- उत्तम आराधक मुनि उसी मव में मोक्ष जाता है। 
मध्यम आराधक मुनि इन्द्रादि पद को प्राप्त होता है। और 
वर्तेमान काल के मुनि जो कि जघन्य आराधक है वे आठवें 
भव मे मोक्ष पाते है। इतना कथन किये बाद आगे आशाधर 
जी लिखते है कि यह तो म्रुनियों की आराधना अर्थात्‌ समाधि- 
मरण का फल वताया । अब श्रावकी की आराधना का फल 
बताते हैं। जो कि श्रमणलिंग धारण कर समाधिमरण 
करते है ॥ 


इस कथन से यह बिल्कुल स्पष्ट हो जाता है कि समाधि- 
मरण के समय में जो श्रावक नग्न लिंग धारण करके आरोपित 
महाव्रती बनते है उनको भाशाधरजी ने मुनि नही माना है । 


यहा यह भी ध्यान रखना चाहिए कि-आशाघर ने जो 
यहा नग्नलिग घारणकर आरोपितमहांत्रती बनने को बात 
लिखी हैं। वह भी आपवादिकलिगी कहिये क्षुल्लक के लिये 
लिखी है न कि ७वी प्रतिमाधारी ब्रह्मचारी आदि के लिये । 
चँ० मेघावी ने भी स्वरचित धर्मस्ग्रह श्रावकाचार के वे 
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अध्याय मे उत्कृष्द श्रावक की अपवादर्लिंगी कहा है। यथा-- 


उत्कृष्ट: भ्राव॑ंको य॒प्राकक्‍क्षुल्लोउत्रेव सुचित. । 
स चापवार्दालगी च वानप्रस्थोषपि नामत ॥ २८० 0 


अर्थ-उत्कृष्ट श्रावक जिसे कि पहिले इस प्रन्थ मे 
क्षूललक नाम से सूंचिंत किया हैं उसीका नाम अपवादलिंगी 
और वानप्रस्थ भी है । 


इस प्रकार ५० आशाधरजी के उक्त विवेचन से यही 
फलिताथे निकलता है कि-जिंस श्रावक को समाधिमरण के 
अवसर मे नरग्नालग दिया जाता है वह ११वी प्रत्तिमाधारी 
उत्कृष्ट श्रावक होता है और वह आरोपित महांव्रती माना 
जाता है मुनि नहीं। उस संमय को नभ्नता सुनि अवस्था की 
नही है । कितु सत्यास अवस्था की है। ऐसा समझना चाहिये । 


इसलिये आजकल जो ११वो प्रतिमाधारी ही नही 
सातवीं प्रतिमाधारी ब्रह्मचारी तक को भी समाधिमरण के 
समय मे साक्षात््‌ मुनि बनाकर व उसका नाम ही बदलकर 
मुनिपने का नाम रख दिया जाता है यह सब शास्त्र सस्मत नहों 
है। मनमात्ती है। मैंने यह॑ लेख मनंनशील विद्वानों के 
विचारार्थ प्रस्तुत किया है। मेरा लिखना कहाँ तक सही है 
इसका निर्णय वे करेंगे। निर्णय करते समय यह खूयाल रखेंगे 
फकि-आशाधर ने समाधिमरण के इस प्रकरण भे नग्नलिग को 
चर्चा को है, न कि मुनि होने की । क्योकि यहा इसीके साथ 
मे आथिका व श्राविका के सम्बन्ध मे भी नग्नता का कथन 
किया है। इससे यही सिद्ध हीता है कि यहा जो वर्णन किया 
है वह नग्तलिग का वर्णेन किया है मुन्ति होने का वर्णन नहीं 


२१२ | [ # जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


किया है। अत उसका अभिप्राय मुनिदीक्षा समझना उचित 
नही है। नग्न हुये बाद भी उसको महात्नत देने की बात्त नहीं 
लिखी है। ऊपर उद्धृत भाशाघर के ४४वें श्लोक पर ध्यान 
दीजिये। उसमे वह निर्यापक के वचनों से अपने मे महाद्रतो 
का आरोपण करके महात्रतो को भावना भात्रे, ऐसा लिखा है । 
इसका ताथ्पयं यह हुआ कि वह नग्न हुये वाद “मैं महात्नती हैं 
ऐसी कल्पना कर लेवे। साक्षात्‌ महात्रती मुनि अपने को न 
माने। रत्तकरड श्रावकाचार के उक्त उद्धरण में भाये 
“आरोपयेत॒” की व्याख्या प्र भाचच्ध ने भी महाव्रतो की स्थापना 
करना की है । धारण करना भर्थ नही किया है ।४% 


हक भाजकल आधुनिक मुनियों की मूर्तिया बनने का रिवाज 
चाजू हो गया है मानो जैसे तीर्थंकर मूर्तियों से ऊत्र गये हो-यह सब 
हमारे अविवेक का परिणाम है। जिन मूर्ति मौर जिन मन्दिर के 
क्जाय अब तो मुनि मूत्ति और मुनि-मन्दिर का युग आ गया है । इस 
युग प्रवाहमे सव डुबकी लगाना चाहते हैं तई नई हो शियारी-कलाबाजी 
घर में भी प्रविष्ट हो गई है अब तो कोई भी जैनी बिना मुनिपद के 
मरने वाला ही नही इसके लिये मुनिदीक्षा की केशलौच तप्स्यादि को 
भी कोई झझट तकलीफ नही अन्त समय से झट से परिवार के लोग 
मुनि बना देंगे भऔर सायरान्त नाम रखकर फिर उन मुनि की फोटए , 
पूजायें, स्तोत्र, चालीसा, समाधिस्थल, मूर्तिया बना देंगे। गरीब हो 
चाहे अमीर इसमे कोई क्यों पीछे रहेगा सब अपने दादा विता-भाई 


ताना-माम्ता आदि परिजनों की छोटी बडी मसृ्तियाँ बनाकर जगह-२ 
मन्दिरों में विराजमान कर देंगे फिर तो भगवान की जगह सबके 
परिजन ही पूजे जाने लगेंगे। जब जगत में रजनीश आदि ४० करीब 
भगवान हो गये तो जी ही क्यों पीछे रहने लगे । अभी परम काल 
(कलिकाल) के २१ हजार वर्ष मे से सिर्फ २॥ हजार वर्ष ही बीते ड 
अभी से इसका रण चढने लगा है । 
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कातंत्र व्याकरण के निर्माता कौन है ! 


इस अन्य में संस्कृत-व्याकरण का विषय ऐसे ढग से 
गुफित किया गंया है जोन अधिक विस्तृत और न अधिक 
सक्षिप्त ही कहा जा सकता है। साथ हो क्लिप्ट भो नही है। 
व्याकरण की मध्यमरूप से शिक्षा पाने के लिये यह ग्रन्थ बहुत 
ही उच्चकोटि का है। वर्तमान मे इसका विशेष प्रचार नही है । 
सभव है पहिले किसी समय इसका अच्छा प्रचार रहा हो।| यह 
चात तो हमारी बाल्यावस्था मे भी थी कि हमारे इधर इसका 
सधिपाठ अपभ्र शरूप से विद्याथियों को कठस्थ कराया जाता 
था। और ज़िसको “सीधा” के न्ताम से बोला करते थे । इस 
प्रन्थ को ''कात्तत्र” के अलावा “कौमार” और “कालापक” 
के नाम से भी कहते हैं। इसके कर्ता कोई ' शववर्मा” हैं। किन्तु 
वे जेन थेया जेनेतर यह अभी विवादग्रस्त है। महाकवि 
सोमदेव भदंट-रचित “कथासरित्स गर” मे इस ग्रन्थ की 
उत्पत्ति की कथा मिलतो है। उससे इसका निर्माता अजेन सिद्ध 
होता है । भह कथा उसके प्रथम लब॒क षष्ठ तरग इलोक १०७ 
वे से लेकर सातवी तरग के श्लोक ११वें तक है। उसका 
साराश पाठको की जस्नकारी के लिये यहा लिख दिया जाता है। 


“एक समय राजा सातवाहन वसत के उत्सव मे 
रानियो के साथ जलक्लीड़ा कर रहा था। उस बीच मे एक 
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रानी ने सस्कृत से राजा को कहा “है नाथ मौदकीस्ताडय” | 
सुनकर राजा ने वहाँ लड॒टू मगवाये। तब वह रानी हंसकर 
वोली-हे राजन यहा जल क्रीडा मे मोदको का क्‍या काम ? मैंने 
तो आप से यह कहा था कि “हमे जल से मत ताडना, करो” 
आप “मा शब्द और “उदक' शब्द की सधि भी नही जानते है 
और मौके को भी नहीं समझते है। उप्त समय राजा की भीर' 
रानियो ने हसो की । इससे राजा वडा लज्जित हुआ। वह 
जलक्रीडा छोड अपमान से खेंदित हो -- राजमहल मे चला 
गया। वहा वह मौन पकड के चिन्तातुर सा रहने लगा। 
शर्मवर्मा और भ्रुणाढ्य इन दो मत्रियो ने राजा से बातें करना 
चाहा पर राजा बोला नहीं । तब शर्ववर्मा ने राजा का मौनभग 
कराने के अभिप्राय से एक चौका देनेवाली बात कही कि मुझे 
रात्रि को एक स्वप्न हुआ है -- जित्तका फल यह है कि सरस्वती 
आप के म्‌ख मे प्रवेश कर गई है। यह सुन कर राजा बोल 
उठा कि तुम बताओ मनुष्य प्रयन्‍न करे तो कितने दिलों में 
पण्डित हो सकता है ? म्‌ झे पाण्डित्य के बिना यह राज्यलक्ष्मी 
अच्छी नही माझ्म होती उत्तर में गुणाढय ने कहा-व्याकरण' 
का ज्ञान मनुष्य को बारह वर्ष मे होता है परन्तु आपको मैं छ. 
वर्ष मे ही सिखा दृगा। बीच ही मे बात काटकर ईर्ष्या से 
शर्वृवर्मा ने कहा सुखी पुरुष इतना श्रम कंसे कर सकता है ? 
हे राजन्‌ ! मैं आपको छः हो मास में व्याकरण सिखा सकता 
हू । यह सुन कर ग्रुणाद॒य क्रोधित हो बोला-जो तुम छ मास में 
राजा को व्याकरण सिखा दो तो मैं सस्कृत प्राकृत और अपने 
देश की बोली ये तीनो भाषाये जिन्हे कि मनुष्य बोला करते है. 
बोलना छोड दूगा। तब शर्ववर्मा ने कहा जो मैं छ महीने मे 
इन्हे व्याकरण न पढा दू तो बारह वर्ष तक तुम्हारी खड़ाऊ 


के 


कातत्र व्याकरण के निर्माता कौन है. ] [ २१४ 
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अपने सिर पर रक्खू । इस तरह दोनो प्रतिज्ञा कन्के अपने 
घर को ले गये । शर्वेवर्मा को अपनी प्रतिज्ञा का निर्वाह होना 
दुस्तर दिखने लगा और पश्चात्ताप-सहित अपना वृत्तात अपनी 
स्त्री को, कहा | तब वह बोली - है स्वामिन्‌ ऐसे सक्ट मे सिवाय 
“स्वामिकुमार” की आराधना के और कोई पार नहों लगा 
सकता स्त्री की वात को ठीए समझ कर शर्वंवर्मा प्रभात ही 
स्वामिकुमार के पास जा, वहा निराहार मौन धारण कर और 
अपने शरीर को न गिन कर ऐसा त्तप किया, कि जिससे प्रसन्न 
हो कर भगवान्‌ स्वामिकुमार ने उनका मनोरथ पूण किया। 
साक्षात्‌ स्वामिकुमार ने उन्हे दर्शन दिये और उनके मुख मे 
सरस्वती का प्रवेश हुआ । बाद्र मे भगवान्‌ स्वा्भिकुमार छहों 
मुखो से “सिद्धो वर्णसमाम्नताय ” यह सूत्र बोले । जिसे सुन कर 
शवंवर्मा ने चपलता से इसके आगे का सूत्र बोल दिया। तब 
स्वाभिकुमार ने कहा-यदि तुम बीच मे न बोलते तो यह शास्त्र 
पाणिनीय शास्त्र से भी बढ कर होता। अब छोटा होगे के 
कारण इसका  कालनन्‍्त्र” नाम होगा और कलापी (मेरे वहन) 
के नाम से इसका अपर नाम “कालापक” भी होगा ।” 


इस कथा मे शर्वेवर्मो को सवा कुआर कहिये कार्तिकेय 
नाम के अजैन देव के उपासक ही नहीं वतलाया गया है बत्कि 
अन्ध का उद्गम का्तिकेय ही से हुआ बततलाया गया है। और 
इसी अभिप्राय को लेकर ग्रन्थके “कालापक” व “कौमार” 
नामी कौ सृष्टि हुई बतलाई गई है । इससे यह गन्थ साफ तौर 
पर एक अजन को कृति सिद्ध होता है। सम्थ हो इस ग्रन्थ का 
प्राचीनत्व भी सिद्ध होता है। क्योकि कथा मे इसे सातवाहन 
राजा को सिखावे के अर्थ बनाया गया बतलाया यया है 4 
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सातवाहन समवत- वे ही शालिवाहन राजा हैं जिनका शक 
सवत्‌ आज १८५७ चल *हा है। इस ग्रन्य पर कई संस्कृत 
टीकायें सुनी जाती हैं। श्वेतावर टीका का उल्लेख "भास्कर 
की पिछली किरण में री हुआ है। लेख में भी इसे अजैन ग्रन्थ 
प्रकट किया गया है। इतनी टीकाओ के होते भी इसके कर्ता के 
विपय भे ऐवपा विवाद रहता एक आशएचय की बात है। अभी 
तक यह ग्रन्य 'भावपेन” मुनि-रचित रूपमाला' नाम की टीका- 
सहिल छपा है । और इसी लिये “कातन्त्र--रूपमाला इस नाम 
से प्रचार में आ रहा है। इस टोका के देखने से पता लगता है 
कि भावसेन मुनि दिगवर धर्म के माननेवाले थे । और उन्हीने 
अपने नाम के साथ “त्रविद्येव” और “वादिपवेतवज्री ये दो 
विशेषण भी लिखे है। ये मुनि अधिक प्राचीन मातम नहीं हाते 
हैँ। वयोकि इन्होंने रूपमाला टीका की प्रणस्ति मे एक एलोक 
दिया है वह सोमदेव कृत “नीतिवाक्यामृत” की प्रशस्ति-गत 
पतद्य की नकल हूँ । 

तथथा-- 

क्षीणेब्नुप्रहुक.रिता समजने सींजन्यमात्माधिके, 

सम्मान नुतमावसेनमुनिपे प्विद्येवे सयिवा 

सिद्धान्तोष्षमथावि यः स्वधिषणागर्वोद्धत केवलम्रु, 

सस्पद्धात तदीयगवंकुहरे वजायते मद्बच्च:॥ 

"हूयमाला प्रशस्ति 

अस्पेष्नुग्रही: समे सुजनता मसान्ये महानादर५ 

सिद्धान्तोब्यघुदात्त-चित्त-चरिते श्रीसोमदेवे मधि ६ 

यः स्पर्घेत तथापि दरपंहृढता प्रोठिप्रयाढा ग्रह" 


स्तस्पाखवितगर्दंपर्वृतपविमंद्वापकृतान्तायते ॥ ५ 
#नी तिवाक्यामृत-प्रशस्ति 


कार्तैत्र व्याकरण के निमोता कौन है. .] .. रपे७ 


इन समान पद्मों से यह अनुमान किया जा सकत्ता है कि 
भावसेन सोमदेव के बांद हुए हैं। ऐसा मालूम होता है कि 
आवसेन ने कातंत्र को एक जेन कृति समझ कर ही उस पर 
टीका बनाई है। यहे बोत रूपमाला के निम्व पद्मों से साबित 
होती है - 
चद्ध मानकुमारेणाहईता. पूज्पेने. चजिणा ९ 
फोसारे ऋषमभेंणापि कुंमाराणाों हित्तषिणा ॥ 
मुष्टिव्याकरण नासा कातरन्त वा फुमारक 
कालापमकी प्रकाशात्मंत्रह्णामभिघायक ॥ 
प्रकाशित. श॑ श्रचोधसंपदे. श्रयसों. पर्द । 
समासानां प्रकरर्ण भावसेन इहाभ्यधात्‌ ॥ 

(पृष्ठ ६५) 
चतुं.षष्ठि.: केला: स्त्रीणों ताश्चतुः*सप्ततिन्ने णाम्‌ । 
आपक. प्रापकरंतासां ्रीमानृषभतोथंकृतू ॥ 
तेन श्वाह थे कुमार्ये चर कथितें पाठहेतवे। 
फालापक तत्कौमार नाम्ना शब्देनुशासनम्‌ ॥॥ 
यह वदर्त्यधिय' केचितु शिखिन. स्कंदवाहिन- । 
पुच्छान्तिर्गतसुत्र स्थात्कालापक्मतः परसु ॥ 

त्तत्न युक्त यत' केकी वरक्ति प्लुतरंवरानुगम्‌ १ 

त्रिमाल्न॑ च शिखौन्न यादिति प्रामाणिकोक्तित ॥ 

न चात्र मातुकाम्नाये स्वरेषु प्लुतसग्रह"॥ 

तस्ताते श्रीऋषभादिष्टमित्येद प्रतिपय्ततामु ७ 
“पृष्ठ ११२" 


यहा हम यह भी बंतला देते हैं कि कातंत्र रूपमाला की 
अब तक दो आवृत्तिया निकल चुकी हैं॥ प्रथम आंदृत्ति का 
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प्रकाशन आज से लगभग चालीस वर्ष पहिले सेठ हीराचन्द जी 
नेमीचद जी के द्वारा हुआ है। उसमे थे एलोक कतई नहीं हैं। 
दूसरी आवृत्ति ६ वर्ष पहिले “जैनसाहित्य-प्रसारक-कार्यालय 
की तरफ से प्रकाशित हुई है, उसी मे ये सव एलोक है । और 
जहां ये दिये गये है बहा कुछ अप्रकरण से मालूम होते हैं । इस 
प्रकार के श्लोक मगलाचरण के बाद मे या ग्रन्थ के अन्त मे 
दिये जग्ते तो प्रकरण-सगत लगते । यह भी मातम होता है कि 
कातत्र की उत्पत्ति की ऊपर दी हुई कथा से भी भावसेन 
अपरिचित नही थे, क्योकि इन श्लोको मे उसी कथा का विरोध 
किया गया है। और कातत्र के कौमार और कालापक नामों 
का अर्थ जेन-मान्यता मे घटाया गया है। इससे यह ध्वनित 
होता हैं कि भावसेन के वक्त भी इसके कर्त्ता के विपय में मतभेट 
था। कोई उसे जैन मानते ये और कोई भर्जेन । भावसेन का 
इसे जैनग्रन्थ घोषित करना चाहे ठीक ही हो तथापि इसे अन्तिम 
निर्णय नहीं समझ लेना चाहिये। हमारी समझ से अभी इस 
दिशा मे और भी खोज होने की आवश्यकता है । शर्व॑ वर्मा गृहस्थ 
विद्वान थे या साधु ? इसका पता लगाना चाहिये । ऐसा नाम 
भी बहुत कर के गृहस्थावस्था का ही उपयुक्त हो सकता है। 
मुनि अवस्था का तो कुछ अटपटा सा दीखता है । अगर वे मुनि 
ही थे तो उनकी गुरु-परम्परा क्‍या है ? उन्होने और भी क्या 
कोई जेन ग्रन्थ बनाये है ? जब कि वे इतने प्राचीन है तो पिछले 
शास्त्रकारो ने उनका या उनके कातत्र काया अन्य ग्रन्थ का 








नोट-कातन्त्र के अवतरण-विपयक एक लेख भास्कर के १ मे 
भाग की रे रो किरण में सम्पादक्कीय स्तम्म में निकल चुका है। 6 हाँ 


काँतंत्र व्याकरण के निर्माता कौन है. ) [ रपेई 


कही उल्लेख भी किया है या नही ”? इत्यादि बातो का अन्वेषण 


होना जंखूरी है। आशा है इतिहासज्न जैन विद्वान इस पर 
प्रकाश डालेंगे । 








इसक्रे रचयिता के बारे से इस लैख में कुछ प्रकाश डाला गया है, इसी 
जिये लेखक के आग्रह से इस किरण मे इसे प्रकाशित कर दिया गया 
है | मेरा अनु रोध है कि लेखक के अन्तिम कथत्तानुमार इसके रघचगिता 
के बारे मे इतिहास-वेत्ता कुछ विशेष प्रकाश डालेगे । 

& इसमे कात्तन्न को जन व्याकरण ही माना है । 


कै० बी० शास्त्री 





भगवान्‌ महावीर तथा 
अन्यतीर्थंकरों के वंश 


आंदिपुराण पर्व ५६ श्लो. २५६ से २६१ में लिखा है कि-- 
“#पभदेव ने हरि, अकपन, काश्यप और सॉंमप्रभ इन चार्रो 
क्षत्रियों को दुलाकर उन्हें महा-मांडलिक राजा बनाये । हरि का 


हरिकात नाम हआ उससे हरिवश चला । अकंपनका श्रीघर नाम 
हुआ उससे नाथवैंश चला (१) काश्यप का मधवा नाम हुवा 


उससे उग्रवेश चला भौर कुंरुदेश का राजा सोमप्रभ अपना 
कुरराज नाम पाकर उसने कुरुवंश चलाया ।” (मोक्ष शास्त्र के 
“आरयाम्लेच्छाश्च” सूत्र की श्रुतसागरी वृत्ति मे भो इसका 
अच्छा खुलासा है) 

इसी पर्व के श्लो- २६५-२६६ मे लिखा हैं कि-- गौ का 
अर्थ स्वर्ग है। उत्तम स्वर्ग से आने के कारण श्री ऋषभदेव 
गौतम कहलाते थे और काश्य कह्टिये तेज की रक्षा करने से वें 
काश्यप भी कहलाते थे ।” 











(१) इसी से आदि पुराण पर्व ४३ श्लोक २३३, ३३६ ता 
पबे ७४ एइलोक ४५ मे मकम्पन को नाथवश का अग्नणी लिखा है । 


53. 


भगवान महावीर तथा अध्यतोर्थंकरोके वंश ] [ २२१ 


पद्मपुराण पं ५ के प्रारम्भमे ही लिखाहै कि 'इक्ष्वाकु 
वंश, सोमवश, विद्याधर वश और हरिवश ये चार वश प्रसिद्ध 
हुये । ऋषभदेवका वश इक्ष्वाकु वश था। उनके पोते अककीर्ति 
से सूयेवंश चला। बाहुबली के पुत्र सोमयश से सोमवश चला । 
सूर्यंवेश भौर सोमवश में अनेक न्‍ाजा हुये जिनकी नामावली 
यहा दी है । 


इसी के २१ वे पं मे हरिवश की उत्पत्ति शीतलनाथ 
स्वामी के तीर्थ मे राजा सुमुख के जीव द्वारा हुई लिखी है। 
इसी हरिवश मे मुनि सुब्रतनाथ हुये। और इसी वश मे 
राजा जनक हुये। (श्लो ४५) इक्ष्वाकु वश में दशरथ हुये । 
(यहा इक्ष्वाकुव शी ऋषभदेव से लेकर दशरथ तक की राज- 
परुपरा का कथन किया है ।) 


हरिवश पुराण (जिन्सेन प्रणीत) रुगे & इलो ४३ में 
लिखा है कि.-८ “ऋजभदेव के कुट्म्बी इक्ष्वाकु वशी कहलाने । 
कुरुदेश, के. शासक कुरुवशी । जिनकी आज्ञा उम्र थो वे उग्नवशी , 
न्याय से प्रजा की रक्षा करने वाले भोजवशी (२) कहलाये। 








(२) भोजवश का उल्लेख तत्वार्थ राजवातिक मे “आर्याम्ले- 
च्ठाएचे सूत्र की व्याख्या मे तथा वराग- चरित पृष्ठ ११ में भी पाया 
जाता है। हरिवश पुराण सर्ग ५५ श्लोक छर तथा ८२ मे भी 
राजिमती को भोजसुता लिखा है-- इसी से “चर्चा समाधान” में भी 
उग्रसेन का दूसरा नाम “भोज! दिया है। एवे० नेमिचरित में भी 
राजिमती को भोज पुत्री बताया है देखो अनेकात वर्ष १६ किरण ४ 


पृ. १६३ को टिप्पणी हरिवश पुराण सम ४० श्लोक २० मे भी भोजवश 
का उल्लेख है । 


२२२ ॥ [ # जन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


उन व शो के नाम ऋषभदेव ने ही निश्चित किये थे। श्रेयाश- 
सोमप्रभ राजा कूरुव णी माने गये ।/ 


उसी के १३ थे सर्ग के लो १५-१६-१६ मे लिखा है कि 
“भरत के पुत्र अर्ककीतिने सूर्यवेश की स्थापना की तथा 
बाहबली के पुत्र सोमयश ने सोमव॒ ण चलाया। इक्ष्वाकुव श - 
की शाखा स्वरूप इन सूर्यवव श-सोमव ण में अनेक राजा हुये । 
उप और कुछव श में भी अनेक राजा हुये |” इसी पर्ग के 
एलों ३३-३४ में लिखा है कि ससार में सबसे प्रथम इद्ष्वाकु 
गण उत्पन्त हआ। फिर सूर्यंधण सो मद हुये तथा उसी समय 
कुम्बण उग्रवंग जादि बंध भी हुये । शीतलनाथ के तीथे में 
हरिवण हुआ ।” इसी के पर्व ४२ में कुझव॒ण की उत्पत्ति सोमप्रभ- 
श्रेयाश राजा से बताते हुये अनेक राजाओ की नामावली देकर 
शातिनाथ कुथुनाथ-अरनाथ तीर्थकरो को कुृरुवशियों में” 
लिखा है । 


आचार्य युणभद्रझ्नत उत्तरपुराण में “धर्मनाध-कुथुनाथं 
का कुरगश और कश्यप गोत्र लिखा है। अरनाथ का सोमवश-_ 
काश्यप गोत्र और मुनिम्ुत्रा-्नेमिनाथ का हरिगंश काश्यप 
गोत्र लिखा है ।” 


हैः 





यहा जो अरनाथ का सोमवंश लिखा है सो उसका 
भाव यह है कि राजा सोमप्रभ (श्रेयांश के भाई) से कुरुवश वीं 
उत्पत्ति हुईं । इसलिये बहा कुछवश को ही सोमवश के नाम से 
लिखा गया है । 


वराम चरित सर्ग २७ श्ली ८८ में भी मुनिसुन्रत- 
मेमिनाथ को गौतमगौन्नी और शेप तीर्थकरों को कार्श्यप गोत्रीं 


भगवान महावीर तथा अन्यतीर्थकरो के वश]... [ २२३ 


लिखा है तथा प० आशाधरजी ने भी अपने प्रतिष्ठासारोद्धार 
ग्रथ के अध्याय ४ के श्लो ११ मे तीर्थकरो के गोत्रो का कथन 
वरागचरितवत्‌ ही किया है तथा विचारसार प्रकरण (श्वेतावर- 
ग्रथ) मे भी ऐसा ही कथन है। कितु गोत्नो का कथन न 
त्रिलोकप्रज्ञप्ति में है न पद्मपुराण-हरिवश पुराण में। आ 
दामनदिने पुराणसार सग्नह मे महावीर का काश्यपवश लिखा 
है किन्तु वश का अर्थ यहाँ गोत्र” लेना चाहिये । तभी सगति 
होगी । 


त्रिलोकप्रज्ञप्ति अधिकार ४ गाथा ५५० मे लिखा है कि 
“धर्मेनाथ, अरनाथ, कु थुनाथ ये तीन कुरुवश मे उत्पन्त हुये । 
महावीरणाह नाथवश मे, प्ाश्वेनाथ उग्रव श मे, मुनिसुत्रत- 
नेमिनाथ हरिव श॒ (यादवव श) मे और शेष तीर्थंकर इक्ष्वाकु 
जश मे उत्पन्न हुंये ।” 


यहां शातिनाथ को इक्ष्वाकुबशशणी लिखा है। जबकि 
हरिगशपुराण सग ४५ मे कुरुणशी लिखा है। उत्तरपुराण में 
शातिनाथ के पिता को काश्यप गोत्नी लिखा पर उनके गश का 
नाम नही लिखा । 


आचाये जिनसेनक्ृत आदिपुराण मे कुरु, उग्न, नाथ, हरि 
इन चारवंशो की स्थापना भगवान्‌ ऋषभदेव द्वारा बताई है। 
जैसा कि ऊपर लिखा गया है। इक्ष्वाकु यह उन्तका खुद का ही 
घश था। इस प्रकार इन पाच बशो मे तीर्थंकर पंदा हुये है ! 
ज्रिलोक प्रज्ञप्ति मे भी ऊपर ये ही ५ वश बताये हैं।प० 
आशाधर ने भी स्व॒रचित प्रतिष्ठासारोद्धर के अध्याय ४ इलो० 
१० तथा अनग्रार धर्मामृृत पृष्ठ ५७० में इन्ही पाचबशों का 


श्र/ | [ है जैन निवन्ध रत्नावली भाग ३ 


उल्लेख किया है। (१) 


उत्तरपुराण पर्ग ७३ श्लो० ६५ में पार्श्शनाथ का उग्रवश 
लिखा है और उसी के पर्णग ७५ शवों० ८ में भगवान्‌ महावीर के 
पिता रिद्धार्थ का वश नाथवश लिखा है। स्वामी समन्‍्तभद्र 
ने स्ववभू स्वोच्र के श्लोक १६४५ में पाश्वानाथ का कूल उग्र 
बताया टै-- “समग्रधीरुय कुलावराशुमान्‌” ऋषभ का कुल 
श्लोक ३ में इध्वाकु भौर नेमि का वश श्लोक १२१ में हरि 
बताया हूं । 


वरागचरित सर्ग २७ श्लो० ८६ में लिखा है कि- “चार 
तोर्थकर कुण्व णी, दो हरिवणी एक उम्रव शी, - एक नाथवर्णी 
और शेप १६ इध्वाकुव शी हुये हैं ।” त्रिकोलग्रज्ञप्ति में तीन 
तीथंकरो को कुरुवशी लिखे है। यहां चार लिखे-हैं। शायद 
यहा चौथे शातिनाथ को कुरुवशी वत्ताया हो। - , 


घधनजयनाम सानजा एलो ० ११५ में महावीर का ताथवश 
और कारयप गोन्र लिसा है। इसके अमर-कीतिकृत भाधष्य में 
“चत्वार कुरुवणजा....” यह उक्तच पद्म दिया हैँ। इसमें 
लिखा है कि - “धर्मनाथ आदि ४ तीर्थंकर कझुंव शः मे, तेमि 
मुनि सुब्रत हरिवश में, महावीर नाथवश में और शेष १७ 
तीर्थंकर इध्वराकव श में उत्पन्न हये है।” ऊपर पाश्व नाथ को 
उग्रगश लिखा है। यहा उनका इद्ष्वाकुगेश लिखा हैं ।* 


ऊपर इस लेख मे त्रिलोकप्रज्ञप्ति वरागचरित, धन- 
प.......०->०-०->->वत+सससनीन नल तन तलतीतीयन-तन---न+ बने नमन ५५५-3५५ममन>कमकन नकपननन न» ऊ कक कनन ननन++ नमन नकल 


(१) शुभचन्द्र कृत पाडव पुराण सर्ग' २ श्लोक १६४ में भी! 
प्रायः यही फेथन है ॥ 


भगवान महावीर तथा अन्य तीर्थकरो के वंश |]. [| २२५ 


जयनाम माला, उत्तरपुराण और प्रतिष्ठासारोद्धार के अवतरणों 
में भगवान्‌ महावीर के वश का नाम नाथवश बताया गया है 
तथा जयधबला टीका प्रथमभाग के पृ० ७८ पर भी “कु ड॒पुर 
पुरवरिस्सर धिद्धत्य नरवत्तियस्सणाह कुले” गाथा मे महावीर 
के पिता राजा सिद्धाथ की णाह (नाथ) गशी बताया है । 


कितु अकलक मे राजवातिक में तत्वाथंसूत्र के 
“उच्चे्नीचेश्च”” सूत्र की व्याख्या में महावीर के कुल का नाम 
“ज्ञाति” दिया है । यथा-- 


“लोकपूजितेषु कुलेषु प्रथित माहात्म्येषु इक्ष्वाक्‌-ग्रकुरु- 
हरिज्ञति प्रभुतिषु जन्म यस्योदयाद भवति तदुच्चगोत्रम- 
चसेयम्‌ ।” 


इसमे तीर्थकरों के इक्ष्वाकु, उम्र, कुरु, हरि और ज्ञाति 
ऐसे पाचो ही गशो के नाम लिख दिये हैं । 


अशगकवि ने महावीर चरित के सगे १७ एलो० २१ मे 
यो “ज्ञातिगशममलेन्दु” वाक्य देकर राजा सिद्धार्थ के बश को 
“ज्ञाति” ताम से लिखा है तथा इसी सर के श्लो० १२७ मे 
'ज्ञाति कुलामलाबरेन्दु” पाठ मे भी महावीर के कुल का 
उल्लेख 'ज्ञाति” शब्द से किया है । 


चारित्र भक्ति पाठ में आये श्रीमज्ज्ञातिकुलेंदुना पद भे 
भी महावीर का कुल 'ज्ञाति' लिखा है। यद्यपि भक्तियाठो को 
छपी पुस्तक मे ज्ञाति के स्थान मे ज्ञात शब्द छपा है, परन्तु 
इसकी प्रभाचद्रकृत टीका से ज्ञाति शब्द माना है| इससे मालूम 
होता है कि उनके सामने ज्ञाति पाठ था। हालाकि उनने यहा 


/ पह 
रद |] [ #*# जैत निबन्ध रत्नावली भाग २ 


टीका मे ज्ञाति और कुल का अर्थ क्रमश” मातृवंश और पितृर्वश 


किया है। ऐसा अर्थ करने से अकलक के राजवातिक से विरोध 
आता है गत. वह योग्य नही है। 


बृहज्जैन शब्दारंव प्रथमभाग पृष्ठ 3 पर राजासिद्धार्थ 
को हरिवशी (नाथ वश की एक शाखा) बताया है किन्तु यह 
ठीक ज्ञात नही होता। हरिवंश और नाथवश शास्त्रों में 
बिल्कुल जुदा बताये है। कवि वृन्दावन जी क़्त- व्द्धं मान 
जिन पूजा की जयमाला में भी महावीर स्वामी को हरिवशी 
बताया है देखो -- 
“हरिवंश सरोजन को रवि हो । 
बलवंत महंत त॒ुम्ही कवि हो ॥४ 
किन्तु यह भी प्राचीन आधार के अभाव से ठीक 
प्रतोत नहीं होता । बृहज्जेन शब्दाणंव भाग २ पृ० ६१० में 
लिखा है कि-- 'सोमप्रभ ने कुर या चन्द्र्वश की स्थापना 
की ।” ऐसा लिखना गलत हैं सोम शब्द से भ्रम में पड गए हैं 
सोमप्रभ से तो कुरुवश चला है और बाहुबलि के पुत्र सोमयश' 
से सोम (चन्द्र) वंश चला है। दौनो सोम भिन्‍त भिन्‍न है। इसी 
के आगे फिर लिखा है-- इक्ष्वाकु वंश को ही सूर्य वश कहते 
है” यह भी गलत है। क्योंकि ऋषभ का वंश इक्ष्वाकु बताया हैं 
और उनके पोते अकंकीति से सूर्य वश चला है तथा दूसरे पोते 
सोमयश से सोमवंश चला है इस तरह सूर्य और चद्धवश 
इक्ष्वाकु वश की शाखा हैं । इदवाकु और सूर्य ठश एक नही हैं । 


अनेकांत वर्ष ३ किरण ३ मे एक विस्तृत लेख मे मुनि 
कवीन्द्र सागरजी बीकानेर ने ज्ञातर्वश और जाटवश को एक 
माना है और दोनो मे काश्यप गोत्र होना बताया है । अनेकात 


ा 
भगवान महावोर तथा अन्य तीर्थंकरों के वंश | .[ २२७ 
चर्ष १६ पृ० १६१ मे सुनि नथमलजी गे णय से ज्ञात की बजाय 
नाग! लेकर महावीर को नागवशी बताया है। भगवान्‌ 
भहावीर' पुस्तक के पृ० २५ पर कामताप्रसादजी ने ज्ञात का 
समीकरण नाट (नट) जाति से किया है। किसी ने ज्ञातृ' का 
समीकरण 'जथरिया' जाति से किया है। स्वार्थ अर्थ मे का 
प्रत्यय करके 'णया से नायक जाति भी ली जा सकती है। 
परच्तु ये सब समुचित मालूम नही पड्से । 


धघनेजय नाम माला, जयधवला, महापुराण आदि में 
महावीर को नाथ वशी ही वताया है, और यह नायवश भगवान्‌ 
ऋषभदेव के वक्त से ही चला आ रहा है, नया नही है । यह 
सब हम पूर्व मे बता आये हैं। फिर भी इसके लिये चीचे और 
कुछ प्रमाण प्रस्तुत करते है 


घवला पुस्तक १ पृ ११२ मे कुछ 'उक्त च गाथायें देते 
हुए १२ बशो के नाम बताये है उसमे १२ वा गश दिया है-- 
“बारसमों णाहजसो दु”। उक्त धवला पुस्तक १ के पृष्ठ && 
तथा १०१ में छठे अग का नॉम-- “णाहधम्मकहा” 
(नाथ धर्म कथा) दिया है (जबकि तत्वार्थ सूत्र की सर्वार्थ सिद्धि 
राजवातिक आदि टीकाओ में अध्याय १सूत्र २० में तथा 
हरिवंश पुराण आदि में छठे अग का नाम ज्ञात्‌ धर्म कथाग 
दिया है) गोम्मंटसार जीवकाड गाथा ३५७ में भी णाह॒घस्म- 
कहाग (नाथघमेंकथ्थाग) नाम ही दिया है । 


तिलोयपण्णत्ती अ ४ गाथा ६६७ में महावीर के दौक्षावन 
का नाम णाधवनतताथवन दिया है। उत्तरपुराण (शुणभद्गक्ृत) 
पंव ७४ एलोक ३०२ में भी ऐसा ही लिखा है-- 'नाथबडवन 
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प्राप्प”। अशगक्ृत महावीर चरित्र सर्म १७ श्लोक ११३ में 
“भगवान्‌ वनमेत्य नागखड लिखा है। शायद यहाँ 'नाग' की 
जगह नाथ हो। दामनदि ने पुराणसार सझग्नह के व्धेमान 
चरित सर ४ मे ज्ञात खडमवाप स. ॥३६।॥ लिखा है जिससे 
ज्ञात खड नाम सूचित होता है । 


इससे एक बात यह फलित होती है कि महावीर के वश 
का नाम और छठे अग का नाम तथा महावीर के दीक्षावन को 
नाम सब एक ही है | मुलत. प्राकृत मे णाहु, णाध शब्द रहा हैं 
जिसका संस्कृत रूप नाथ बना है। किसी ने णाह की बजाय 
णाय माना है जिससे ससस्‍्क्ृत मे ज्ञात और ज्ञातृ रूप बने हैं । 
किन्तु है ये सब एक । 


योगियो मे नाथ और सिद्ध सम्प्रदाव प्रसिद्ध हैं इनमें 
पारस ताथी और नेमिनाथी दो शाखाय भी है। हो सकता है. 
ताय वश से इनका सबंध रहा हो । 








फुं बीदे ग्रन्थों मे जी संवंत्र महावीर के लिए सतिफे एक 
माम-- 'णिग्गठ पाथ पुरा ही आाता है इस में भी स्पष्ट रूप से 
महावीर को नाथ पुत्र ही बताया है इस से भी महावीर का व्श॑'ताथ' 
ही प्रमाणित होठा है + 


दिगम्बर परम्परा में 
श्रावक-धर्म का स्वरूप 


जीवो का वह॑ आचरण जिससे जीव सांसारिक दु खो से 
छुंटंकारा पाकर आध्यात्मिक सुख का ओर अग्रसर होते है, 
सम्यक्‌ घारित्र कहलाता है। उसे ही धरम नाम से भी बोलते 
हैं। “चारित्त खलु धम्मो” ऐसा शास्त्र वाक्य हैं। जी लोग 
प्राय" घश में रह कर इस चारित्र का आशिफ रूप से पालन 
करते है, वे श्रावक कहलाते है, और गृह के साथ-साथ घर्न- 
धांन्यादिः परिग्रहो का प्याग कर जी इस चारित्र को पूर्णतया 
पालने का उद्यम करते है, वे साधु या सुंनि कहलाते हैं। इस॑ 
अपेक्षे से धर्म दी 'भेदी मे बट जांतर है-एक श्राघक धर्म और ! 
दूसरा मुनिधमे । 

» श्रीवफ धरम मे अनेक यम-नियम होते हैं। कितने हो 
क्रावक उश्चकोटि का चारिन्न पालत्ते हैं। कितने हौ निम्न कोर्िं 
का चारित्र पालते हैं। पर उन संब की एंक श्रावक्र सज्ञा ही है। 
अत एक॑ श्रावक घममे के भी अनेक उंपभेंद है। जेसे १० पे लेकर 
धदे तक॑ की संख्या उत्तरीत्तर भैघिकाधिक होतो है, तब भी उन 
सब की गणना दाई की संख्या मे ही शुमार की जाती है। जो 
पर्म के २ भेद किये हैं, उसका मतलव॑ इतना ही समझना चाहिये 
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कि - अमुक सीमा तक का आचरण श्रावकः धर्म कहलाता है 
और उसके ऊपर का आचरण मुनिधर्म कहलाता है। जैसे 
विद्यालय में नीची-ऊँची कक्षायें होती हैं जिन्हे क्लासे बोलते है, 
उसी तरह आवक घम मे भी नीची-ऊँची कक्षाये (श्रेणियें) होती 
हैं। श्रावक धर्म के विविध आचारो को आचार्यों ने ११ श्रेणियों 
मे विभाजित किया है। वे ११ श्रेणियाँ ११ प्रतिमाओ के नाम 
से बोली जाती है) प्रथय प्रतिमा में प्रवेश करने वाले श्रावक 
(के लिये यह आवश्यक होता है कि वह सम्यग्दशंत का धारी 
(ही । बिना उसके वह श्रावक धर्म की प्रथम कक्षा में भी नहीं 
बिठ सकता है। यह कोई नियम नहीं है कि-श्रावक धर्म की 
सब कक्षाओ का अभ्यास किये बाद ही म्ुुनिधर्म मे प्रवेश हो 
सकता हो । याद सस्तार-शरी र-भोगो से तीज विरक्तता हो जाये 
तो वह वर्गर श्रावक धर्म की पालना किये भी एकदम से मुनि 
बन सकता है, कितु मुनिधमम मे प्रवेश करने के लिये भी यह 
जरूरी होता है कि वह पहिले सम्यक दर्शत को प्राष्त करले । 





((च्चे देव-गुरु-शास्त्रो का श्रद्धान करना और जीवादि 
तत्वों के' स्वरूप को समझकर्‌ उन पर प्रतीति करना सम्यरदर्शन 
कहलाता है) इस सम्यर्दर्शन के बिना श्रावक और मुनि दोनों 
ही धर्मो में प्रवेश करने का अधिकारी नही होता है। इसका 
कारण यह है कि- किसी मुमुक्ष, जीव को जिस उत्तम सुख की 
अभिलाषा लगी हुई है, उसको प्राप्त करने के साधनो की 
जानकारों जिन देव-शास्त्र-गुरूओ से उसे मिली है, उनपर 
उपका अगर पकक्‍का श्रद्धान नही होगा तो वह॒ धर्म की साधना 
में शिथिल रहेगा, क्योकि धर्म का साधन करने मे अनेक कष्टो- 
परीपहो का सामना करना पडता है। उस वक्त यदि कच्ची 
श्रद्धावाला हो तो साधना के कष्ठो से घवडा कर भ्रष्ट भी ही 


६ 
धन्‍ 


कं कं 
हि कु ०? 


दविगम्बर परम्परा मे श्रावक-धर्म का स्वरूप ] [ २३१ 


सकता है, उसके दिल मे ऐसे विचार पंदा हो सकते है कि धर्म- 

साधन के मघुर फल आगामी भव मे मिले या न भिलें इस 

दुविधा मे वततमान मे कष्ट मैं क्यो भोगू ? इसलिये साधक की 
देव-गुरु-शास्त्र पर पवकी श्रद्धा होनो चाहिये । तभी वह नि शुक 

होकर साधना मे प्रवृत्त हो सकता है । (उसकी ऐसी समझ होनो' 
चाहिये कि-मोक्षमार्ग के प्रणेता जितने अहुँत देव हुए हैं वे भी 

किसी दिन मेरी ही तरह से दुखिया ससारी थे। फिर जिन 

साधनाओ से उन्होने सर्वोच्च स्थान पाया, उन्ही साधनाओ को; 
उन्होंने भव्यजीवो को बताया ह । साथ ही उसे इतना बोध भी. 
होना चाहिये कि जिस ससार के दु'खो से वह छूटना चाहता है 

चह ससार क्‍या है ? और उसमे यह दु खी क्यो है ? दु ख इसको 

कौन देता है ? और जिस कारण से वह इस दु ख-मय ससार में 

पडा हुआ है तथा उसका स्वयं का स्वरूप क्‍या है ? मोक्ष क्या है ? 

जिसको वह प्राप्त करता चाहता है। मोक्ष प्राप्ति के अव्यर्थ 

साधन कौन हैं ? इन सबकी जानकारी होने को ही तत्वबोध 

कहते हैं। ससार, संसार के कारण, मोक्ष और मोक्ष के कारण 

इन चारो का परिज्ञान होकर उनपर अटल प्रतीत होना इसी 

का नाम तत्वार्थ श्रद्धान है ॥) 


उक्त चार बाते ही सात तत्व हैं, उनसे भिन्‍त कोई तत्व 
नही है। जीव, अजीव, आश्रव, बंध, सवर, निर्जेरा और मोक्ष 
ऐसे ७ तत्व माने हैं । जीव-अजोीव ये २ तत्व ससार है। आश्रव 
चध ये २ तत्व ससार के कारण हैं एन सवर-निज रा ये २ तत्व 
मोक्ष के कारण हैं, और मोक्ष यह जीव का साध्य तत्व है । इस 
चास्ते न लिये लता अड्धानहप संम्य्दशेन भी हीन के लिये तत्वार्थ-भ्रद्धानहूप सम्यग्दशन भी होना 
मम कक 


ओर प्रबी (परीक्षक) हो जाते हैं कि वे 'तथ्यहीत लौकिक 
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रूढियो की दल-दल मे फसते नही हैं। वे वीतराग देव को 
छोडकर अन्य काल्पनिक भिथ्या देवो व रागी-द्वेषी देवो की 
उपासना नही करते, बल्कि भवनत्रिक और स्वर्गवासी देवो का 
भी उनकी निर्मल दृष्टि मे कोई महत्व नहीं रहता है। वे केवल 
वेबमात्र के पुजारी नही होते हैं, उसके साथ समीचीन गुणो को 
भी देखते हैं । वे भेदविज्ञान के धारी नाशवान्‌ सासारिक वैभव 
को पाकर कभी अभिमान नही करते हैं, क्योकि वे सम्यर्दृष्टि 
तो सबसे बडा वेभव धर्म को समझते हैं। जंसा कि समत- 
भद्राचार्य ने फरमाया है-- 


श्वापि देवो5पि देव: श्वा जायते धर्मकिल्विषात्‌ 
कापि नाम भवेदन्या संपद्धर्माच्छरीरिणामु ॥ 


अर्थ जिस संसार में धर्म के फल से कुत्ता भी मरकर 
देव हो जाता है और पाप के फल से देव भी मर कर कुत्ता हो 
जाता है। उस ससार में जीवो को धर्म के सिवा अन्य क्या 


संपदा हो सकती है ? 


यदि पापनिरोधोष्न्य संपदा कि प्रयोजनसु । 
भथ पापाश्रवोस्त्यन्य सपदा कि प्रयोजनसु ॥ 


अर्थ-दि पापाश्रवका निरोध है किन्तु किसी लौकिक 
संपदा का कोई लाभ नही हो रहा है तो न सही । उस लौंकिक 
सपदा से जीव को प्रयोजन भी कया है ? पापो का निरोध होना, 
यह क्या कम सपदा है ? इस आत्मिक सपदा से तो उसे एक 
दिन मोक्ष की शाश्वतती लक्ष्मी मिलेगी। और यदि घोर पाप 
कर्मों का आश्रव हो रहा है किन्तु साथ ही उससे धनावि लौकिक॑ 
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सदा की अत्यन्त प्राप्ति होती जा रही है तो उस धन वृद्धि से 
भो जीव का क्या प्रयोजन सिद्ध हो सकता है ” एक दिन उस 
घन को छोड कर जीव को पापाश्रव के कारण नरक जाना 
पडेगा और वहाँ उसे दारुण दुं ख सहने पडेंगे |) 


प्रतिमा - घारण एक विश्लेषण 


पृ. पहली दार्शनिक प्रतिमा-ऐसा सम्यग्हृष्टि जीवों: 

जब्र महा पापो का त्याग कर देता है तो उसके श्रावक की पहिली 
प्रतिमा होती है ।(एँच उदु वर फल और मद्य माँस, मधु, इनका 
सेवन आठ महापाप कहलाते हैं, इनका वह त्याग कर देत्ता है.। 
इन आठो का त्याग करना श्रावक के ८५ सूलगुण कहलाते हैं) 
ब्रड, पीपल, ऊमर, कठूमर, और पाकर इन पांचों के फलो को 
उदु बर फल कहते है । इन फलो मे चलते-फिरते बहुत से न्रस 
जीव होते हैं। इनका सेवन महापाप माना जाता है । अन्य भी 
मोटे पाप वह छोड देता है जेसे पानी को वह वस्त्र से छानकर 
काम में लेता है क्योकि जल मे अगणित ऐसे सूक्ष्म त्रस जीव 
होते हैं कि जो हमको आँखो से दिखाई नही देते है । वह रात्रि 
भोजन भी नहीं करता है। महापाप रूप सात च्यसनों 
का वह सेवन नही करता हैं। जुआ, माँस, मदिरा, चेश्या, 
शिकार, त्ञोरी और परस्न्री ये सात व्यसनो के नाम हैं। 
सम्यग्हृष्टि पुएण भगवान जिनेन्द्रदेद का अनन्य भक्त होता है। 
इसलिये उसके इस प्रतिमा मे नित्य जिनदर्शन करने का निय्रम 
होता है । 


यह प्रश्न उठ,सकता है कि इस प्रथप्त प्रत्तिमा में वह 
मद्यर्माँतादि महापापों का त्याग फर देता है तो क्‍या वह 
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सम्यग्हष्टि इससे पूर्व मद्मर्मांसदि का सेवन करता था? 
सम्यक्त्वी होकर भी मद्यमाँसादि का सेवन करे यह कंसे हो ' 
सकता है ? 


है| 
उत्तर से कहा जा सकता है कि सम्यक्त्व की उत्पत्ति के 
” साथ ही प्रशम, सवेग, अनुकंपा और आस्तिक्य ये चार गुण 


र | चंदा हो जाना के, करते हैं। इसलिये सम्यग्हष्टि का ऐसा भृद्र 


(स्वभाव हो जाता हैं कि जिससे उसकी उन महापापो के सेवन 
/ मे स्वभावत. ही प्रवृत्ति नही होती । पर उनका वह जब तक 
संकल्प पूर्वक त्याग नही करता है तव तक उसके प्रथम प्रतिमा 
नही कही जा सकती है। ब्रत नाम तो तभी पाता है जब सकलप 
_से किसी का त्याग करे । जसे मृग - कपोतादि अपने स्वभाव से 
ही माँस नहीं खाते है। पर माँस का उन्होने सकल्प पूर्वक त्य,ग 
नही किया है। इसलिये उनका माँस - त्याग व्रत नही माना जा 
सकता है। उसी तरह सम्यर्हष्टि के सम्बन्ध में समझ लेना 
चाहिये। और च्चु कि श्रवावक की प्रथम प्रतिमा ५वें गुण स्थान 
मे मानी जाती है। क्योकि इसमे यत्‌किचित्‌ श्रावक के ब्रत शुद्ध 
हो जाते है | इस प्रतिमा के पूर्व सुम्यग्हष्टि के चौथा ग्रुणस्थान 
रहता है जिसका नाम अविरत सम्यवत्व है । उसमे सम्यक्त्व तो 
होता है पर विरति किसी प्रकार की नहीं होती क्योकि वहाँ 
अप्रत्या - ख्यानावरणी कषाय का उदय रहता है । इस कषाय के 
उदय मे जीवो के किचित्‌ भी त्याग नहीं होता है। चतुर्थ 
गगन का रत 
णो इन्दियेसु विरदों, णो जीवे थावरे तसे वाषि। 
जो सद्दहदि जिणुत्त , सम्माइट्ठी अविरदो सो ॥रदे॥ 

+ऊजीवर्काड 


गा 


दिगस्वर परम्परा में श्रावक-धर्मं का स्वेरूप ] [ २३५ 


अर्थात जो इन्द्रियों के विषयों से तथा त्रंस स्थावर जीचो 
फी हिंसा से विरत नहीं है किन्तु जिनेन्द्र द्वारा कथित प्रवचन 
का श्रद्धान करता है। वह अविरत सम्यग्हष्टि चौथे गुणस्थान 
का धारी माना जाता है। ह 


(अगर हम चौथे गुणस्थान मे भी कुछ त्याग मान लेते हैं 
तो और फिर चौथे और पाँचवे ग्रुणस्थान भे कोई अन्तर नहीं 
रहता है। इसलिये फलितार्थ यही निकलता है कि भविरत 
संम्यग्हष्टि के यद्य॑त्रि प्रतिज्ञा रूप कोई त्याग नही'हीता तथापि 
चह मांसभक्षण आदि जैसे मंहापांपो मे प्रद्त्ति नही करता। 
सम्यक्त्व के प्रभाव से ऐसी ही उसको प्रकृृति हो जाती है १) 


२ दूसरी जब्त प्रतिमा-जब प्रथम प्रतिमा वाला 
(श्रावक) ५ अणुश्नत, ३ गरुणब्रत और ४ शिक्षा श्रत इन १२ ज्तों 
का माया-भिशथ्यात्व निदान रूप तीन शल्य रहित होकर पालन 
करने लगता है त्तो उसके श्रावक को दूसरी प्रतिमा होती है। 
ये १० ब्रत श्रांवक के उत्तर ग्रुण कहे जाते हैं। इन १२ मे 
हे गुणब्रतों और ४ शिक्षात्रतो की सप्तशील सज्ञा है।ये 
सप्तशील वाडी को भौँति ब्रतरूप खेती को रक्षा करते हैं। इस 
प्रतिमा का धारी ५अणुत्रतो को तो निरति चार पालता है, 
परन्तु शेष॑ ७ शील ब्रतो मे उसके अतिचार लग जाते हैं । 


(क) पांच अजुत्रंत 
स्थृर्लाहसा, स्थुल झूंठ, स्थल चोरी, स्थुल कुशील और 


सगुल परिंग्रह इन पाचो पापो के त्याग करने को पाँच अपषृत्रत 
कहते हैं। वे निम्न है-- 
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१, 'अहिसाणव्रत । 

“7 “ कपाये भाव पूववेक भनन्‍वचन-काय और कृत-कारित 
अनुमोदना,से तरस जीवो को मारना स्थूल हिसा कहलाती है । 
उसके त्याग करने वाले के प्रथम बहिसाणुत्रत होता है। 
इस प्रतिमा का धारी यद्यपि स्थावर जीवो की हिसा का त्यागी 
नही होता है तथापि स्थावर हिसा से उसका दिल कॉपने लगता 
है जिससे वह व्यर्थ स्थावर हिंसा भी नही करता है । 


छेदन, बधन, पीडन, अतिभारारोपण और भोजनपान 
न्रोध थे ५भहिसाणुत्रत के अतिचार होते हैं । जो इस 
प्रकार है - 

(१) दुर्भावना से प्राणियों वे शरीर के अवथवो को 
छेदन करना छेदन अतिचार कहलाता है। आभूषण पहनाने के 
अभिप्राय से वच्चा-बच्ची के कान-ताक का छेदन करना 
अतिचार नहीं है। 

(२) रस्सी, साँकल आदि से किसी प्राणी को दू ख देने 
की भावना से वाँधना बधन अतिचार है। किसी पागल आदि 
को बाँधना अतिचार नही है, क्योकि उसमे बाधने वाले को 
दुर्भावना नहीं है। पालतू पशुओं को ढीला बंधिना चाहिये 
जिससे उनको कष्ट न हो। वाँधने का ढंग ऐसा हो कि आग 
लगने आदि विपद्‌ काल मे वे स्वय छूट कर अपनी रक्षा कर 
सके । 

(३) दुर्भावना से ढेत, चादक आदि से किसी प्राणी को 
चोट पहुँचाना पीडा नामक अतिचार होता है। शिक्षा दैने के 
लिये अगर मास्टर उदुदड विद्यार्थी को चपेट आदि से हलकों 
ताडना देता है तो वह अतिचार नही है। 
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. [४) जानवरों आदि पर उनकी सामथ्यं के अतिरिक्त 
बोझा लादना अतिभारारोपण जतिचार है। 
(५) अपने आश्रित प्राणियो को यथा समय भाहार 
पानी ले देना भोजतंपान निरोध नाम अतिचार है । 


२६ सत्याणुत्रत 


जो जानबूझकर स्थल झूठ को न तो आप बोलता है और 
ने दूसरों से बुलवाता है तथा न केवल असत्य ही किन्तु सत्य 
भी ऐसा नही बोलता जिससे सुनने वालो को पीडा पहुँचती हो 
चह॑ सत्याणुत्नती कहलाता है। यह अणुव्नत का दूसरा भेद है । 
यहाँ स्थूल झूठ का अर्थ है वह मोटी भूठ जो राजदण्ड के थोग्य 
हो तथा लोकिक हृष्टि भे निद्य हो, जिसमे विश्वास दिला कर 
धोखा दिया जाता हो । 


पर्रिवाद, रहोभ्याख्यान, पेशुन्य, कुटलेखकरण, और 
न्यासा पहारिता ये पंच सत्यार्णुत्रत के अतिचार (दोप) हैं। 
जो इस प्रकार हैं -- 

(१) निद/ करना, गाली निकालना परिठाद नामक् 
अतिचार है। 

(२) किसी को गुप्त बात्त को प्रकाशित करना, यह 
रहोभ्याख्यान अतिचार है। इससे जिसको गुप्त बात प्रगट 
होती है, उसे दुःख होता है । 

(३) चुगली खाना यह पेशून्य अतिचार है १ 

(४) कपट से ऐसी तहसैर लिखना जिसका अथे सत्य- 
असत्य दोनो विकल सकता हो, जेसा कि युधिष्ठिर ने 
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“अश्वत्थामा हतो नरो वा कु जरो वा” बोल कर चालाकी की 
थी, इसे कूटलेखकरण अतिचार कहते हैं । 

(५) बेईमानी से किसी की घरोहर का आशिक हरण 
करके भी अपनी वेईमानी का पता न ,पड़ने दें, ऐसी वाग्जाल 
को न्यासा पहारिता अतिचार कहते हैं । 


३. अचौर्याणुव्नतः 


बिना दिये पर द्रव्य को चाहे वह कही रकक्‍्खा हो, गढां 
हो, या गिर गया हो था भूला हुआ हो उसे लोभवेश स्वय न 
लेना और न दूसरो को देना यह तीसरा अचौर्याणुन्नत कहलाता 
है। बाप दादो के मर जाने आदि पर जिस कौटुथिक सपत्ति 
पर अपना वाजिब हक पहुँचता हो उसे बिना दिये-लेने मे इस 
अणुब्नती को चोरी का पाप नही लगता । 


चीौर प्रयोग, चौरार्थादान, विलोप, सहशसम्मिश्र और 
हीनाधिक विनिमान ये ५ अचौर्याणत्रत के अतिचार होते है जो 
इस प्रकार हैं-- 


(१) घडाई-सिलाईं, व्यापारादि का पैशा करने वाले 
सुनार, दरजी, व्यापारी (क्रय-विक्रय करने वाले) आदि लोग 
किस तरकीब से आँखो में घुल झौककर जनता कौ ठगते हैं । 
सुनार सोना चुराता है, दरजी कपडा चुराता है और व्यापारी 
असली घी मे डालडा या जीरे आदि से विजातीय द्रव्य मिला 
देते है। यहा तक कि साफ नकली वस्तुओ को भी असली 
बताकर उन्हे असली के भावों में बेच देते है। उनके इन 
हथकण्डो का पता तक वे नही लगने देते हैं। अचौर्याषुत्रत का 


के 
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धारी खुद तो ऐसा काम नही करता है किन्तु ऐसी वचकता की 
विद्या अगर वह अपने भाई-बेटे-भिन्रों को बताता है तो उसके 
चौरप्रयोग नामक अतिचार लगता है। 


(२) जान बूझकर चोरी का माल लेना चौरार्थादान 
अतिचार कहलाता है । 

(३) सरकारी टेक्स की चोरी करना, टेक्स जितना जुड़े 
उससे थोडा देना या देना ही नहीं अथवा राज्य विप्लव के समय 
सरकारी नियन्त्रण से निकलकर मनमानी तौर पर पराये धन 
को हडयने का प्रयत्त करना विलोप नामक अतिचार है। 

विलोप तामक अतिचार 


(४) अनुचित लाभ उठाने के लिये बहुमूल्य की 
चस्तुओ मे उसी रग रूप चाली अल्पमूल्य की वस्तुयें मिला कर 
उन्हे बहुमूल्य भे बेचना या उनका वजन बढाने को उनमे अन्य 
पस्तु का मिश्रण कर देना, जैसे दूध मे पानी, अनाज मे ककरी 
मिला देना आदि । इसे सहशसम्मिश्र अतिचार कहते हैं । 

(५) च्यूनाधिक नाप, बाट तराजू आदि से लेन-देन कर 
हा अनुचित लाभ उठाना यह हीनाधिक विनिमाच अतिचार 

| 


9. ब्रह्मचर्याणव्रत्त 


कं जो पाप के भय से (न कि राजादि के भय से) न तो पर 

स्त्रयो को आप सेवन करता है और न दूसरो को सेवन कराता 
है। किन्तु अपनी विवाहिता स्त्री मे सन्‍्तोप रखता है उसके 
भ्रह्मचर्याणुत्रत होता है । 


अन्य विवाहकरण, अचगक्कीड़ा, विट्त्व, विपुलतृष्णा, 


न 
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और इत्वरिकागमन ये ५ ब्रह्मचर्याणुत्रत के अतिचार है जो 
इस प्रकार है-- 


(१) अपने कुटुम्ब से भिन्‍न गेरो का विवाह करना अन्य 
विवाहकरण अतिचार होता है ॥' 

(२) काम-सेवन के अगो को छोड अन्य अगो मे या अन्य 
अगो से काम-क्रीडा करना, जैसे हस्त-गुदा मथुनादि, वह अनग 
क्रीडा अतिचार है । 

(३) काय की अश्लील चेष्टा व भड वचन बोलना 
विटत्व नाम अतिचार है । 

(४) कामवासना की तीज्ना होना विपुलतृष्णा अतिचार 
है। गर्भवती, रजः स्वला, प्रसूतियुक्त रोगिणी, बालिका, 
वृद्दा, ऐसी अपनी स्त्री हो उसका भी सेवन इस अतिचार में 


शामिल है। 
(५) व्यभिचारिणी स्त्री से लेन-देन, हसी विनीद 


करना, उसके यहा आवागमन रखना इत्वरिकागमन अतिचार 
है । उसका सेवन करना तो अनाचार है 


५ परिप्रह-परिमाण व्रत 


धन-धात्यादि १० प्रकार के परिग्रही का परिमाण करके 
उससे अधिक में वांछा नहीं रखना, इसे परियग्रह परिमाण ब्रत 
कहते है ! 
अतिवाहन, अतिसंग्रह, अतिविस्मय, अतिलोभ और 
अतिभारवहन ये परिग्रह-परिमाण ब्रत के ५ अतिचार हैं जो इस 
““» प्रकार हैं - 


/ 


ऊ 
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(१) अधिक लाभ उठाने की दृष्टि से बेलादिकों को 
घहुत लबे समय तक चलात्ता, दौडोना, जोत्तना अतिवाहन 
मतिचार है। 

(२) विशेष लाभ की आशा से अधिक काल तक घाल्यादि 
का अधिक सग्रह रखना अतिसग्रह अतिचार है । 

(३) दूसरो के अधिक नफा देखकर, चकित होकर 
पछताना कि हाय यह व्यवसाय हम भी करते तो आज हम भी 
भालोमाल हो जाते । यह अतिविस्मय अंतिचार है। 

» (४) अच्छा लाभ मिलने पर भी और अधिक लाभ की 
लालसा रखना अतिलोभ अतिचार है । 

(५) लोभवश किसी पर उसकी शक्ति से अधिक बोझा 
लादना अतिभारवहन भत्तिचार है । 


अणक्रतो के पालने का फल 


पंचाणुनश्नतनिधयो, निरतिक्रमण" फलति ध्षुरलोकस्‌ ! 
यत्नावधिरष्टपुण, दिध्य शरीर ञ्र॒ लभ्यते ॥ 


अर्थात निरतिचार रूप से पालन किये गये पाच अणुव्रत 
निधि स्वरूप हैं। और वे उस सुर-लोक को फलते हैं जहा पर 
'अवधि ज्ञान, अणिमादि ८ ऋद्धियें और दिव्य शरीर प्राप्त 
होते है। 


(ख) तीन गुण ब्रत 


दिगत, अनर्थेदण्डब्रत, और भोगोपभोग परिमांणन्रत 
ये तीन गुण बतो के ताम हैं। इनके धारण करने से अणुब्नत कई 
गुणे बढ जाते हैं। इसलिये इनका चाम गुणब्रत है। 


जी 
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१, दिग्धत: 


दिशाओं को मर्यादित करके जो पापों की निवृत्ति के 
अर्थ मरणपर्यत के लिए यह सकत्प करना कि-मै दशों दिशाओं 
में अमुक-अमुक दिशा में इतने-इतने क्षेत्र से बाहर नही जाऊंगा । 
इसे दिच्ब्रत कहते हैं । यह मर्यादा प्रसिद्ध नदी, पर्वत, वन, देश, 
नगर भौर समुद्र को लक्ष्य करके की जाती है, तथा योजनो की 
गिनती से भी की जाती है। इस दिग्व्त से मर्यादा के वाहर 
स्थूल-सक्ष्म सभी तरह के पापो की निवृत्ति हो जाने के कारण 
अणुब्रत हैं वें पंच महात्रतोी की परिणति को प्राप्त हो जाते है 


२. अनर्थ दण्ड व्रत: 


मयदिा के भीतर भी निरथंक और अति अनर्थ कारक 
पाप योगों से बचते रहना अनर्थ दण्ड ब्रत कहलाता है। उसके 
पाच भेद निम्न प्रकार है-- 


' (१) ऐसी बातें सुनाना जिससे सुनने बाली की अ्र्षृत्ति 
हिंसामय व्यापारों, आरभो और ठगाई करने आदि मे हो जाये, 
उसे पापोपदेश नामक प्रथम अनथर्थ दण्ड कहते है | 

(२) बिता प्रयोजन फरसा, तलवार, गती, फावडा, 
अग्नि, अन्य आयुध, विष, साकल आदि हिंसाकारक पदार्थों 
का किसी को मागे देता या दान करना हिंसा दान नामक 
दूसरा अनर्थदण्ड हैं । 

(३) दंषभाव से किसी के वध, बन्धन, च्छेद- 
क्लेशादिका चितन करना और रागभाव से पर स्त्री आदि के 
रूप श्रंगारादिका चितवर्न करना अपध्यान नामक तौसरा 
अनथथे दण्ड हैं + 
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(४) जिन पुस्तको के ०ढ़ने सुनने से आरमभ्भ-परियग्रह मे 
लालसा, दुःसाहस मिथ्यात्व, रागह एप, मान, केंग्मचासनार 
भादि दुर्भाव पंदा होते हैं, उदका पढ़ना-सुनना चौथा दुश्नुत्त 
नाम खनर्थदण्ड है । 


(२) व्यूथं ही जमीन खुराचनर, जल फो उछालना- 
छिडकना, आग सुलगाना, पखा करना, यनस्पत्ति को वृक्ष से 
सोडना-छेदन-भेदत करना, सेर-सपाटा करना, हाथ-पैर 
'हिलाना और कुत्ता-विल्ली आदि [हसक जीवोे फो पालना, यह 
सब प्रमादचर्या अनर्थदण्ड है। 


४ भोगोपभोग परिमाण ज्तः 


जो एक घारभोगने मे आये जेसे अशन, पान, 
विलेपनांदि वे भोग॑ पदा्ेथे कहलाते हैं, और जो वार“बार भोगने 
भे आये जंसे, वस्त्र, आभूषणादि वे उपभोग पदार्थ कहलाते 
हैं। इस प्रकार भोग और उपभोग दोनो ही प्रकार के पदार्थों में 
इन्द्रियों की विषयासक्ति को घंटाने के लिये चाहे वें प्रयोजनीय 
ही क्यो न हो तथापि उनकी संख्या का किसी नियत काल तक 
निर्धारित कर लेना कि इतने पदार्थ इतने समय तक नही सेवन 
करूंगा या अमुक-अंधुक पदार्थों का शीत ऋतु भे हो अथवा 
ग्रीष्मऋतु आदि मे ही सेवन करू भा, इस प्रकार निषेधमुख या 
विधिसुब्व दौनो हो तरह से नियम करना भोगोपभोग परिमाण॑ 
ज्रत नामक तीसरा गुण ब्रत है। पहिले परिंग्रह परिमाण ब्रत में 
जितनी वस्तुओ का परिमाण किया था, वह परिमाण इस ब्रत 
मे कुछ काल के लिये और भी कम हो जात है जिससे उसके 
अगुक्गत वृद्धिगत हो जाते हैं १ 
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अलावा इसके इस व्रत के धारी को उन भोगोपभोगो का 
भी त्याग करना होता है जिनमे त्रसजीवो का घात होता हो, 
अनन्त स्थावर जीवो का घात होता हो, जो मादक (नशाकारक) 
हो, अनिष्ट हो और मनुपसेव्य हो । 


बीधा अन्न, बेर, (वदरी फल) सडेफल, बासी भोजन, 
नीमकेतकी के फूल, मर्यादा बाहर का भाटा (भांटे की मर्यादा 
शीतऋतु मे ७ दिन, ग्रीष्म से ५ दिन, वर्षाऋतु में ३ दिन को 
है। तदुपरांत उसमे त्रस जीवो की उत्पत्ति शुरू हो जाती है) 
रात मे बनाया भोजन, चर्मपात्र मे रवखा घृत-तैल-जलादि 
द्रव द्रव्य, डकलगे सिंघाडे-पिस्ता-चिरोजी-छुवारा-जायफल- 
सू 5-इलायची आदि, हिदलान्न या हिदलान की बनी वस्तुओं 
को गोरस (दही, दूध, छाछ) के साथ खाना, बहुत दिनो का 
अचार, प्रसिद्ध २२ अभक्ष्य, जलेबी, फाल्गुण बाद के तिल 
इत्यादि वस्तुओ में त्रसजीव पेदा हो जाते हैं। अतः उनके भक्षण 
का तो यावज्जीवन त्याग करना होता है । 


तथा कन्दमूल, आदो, आलू, गाजर, मूली, सकरकद, 
सूरण, गोली हलदी, प्याज, गिलोय, मूंग-चणा आदि जिनमें 
अकुर फूट निकले हो, इत्यादि हरी वनस्पतियों को आगम में 
अनन्तकाय माना है। प्राय* प्रत्येक जीव का अपना २ अलग २ 
शरीर होता हैं। परन्तु उक्त वनस्पतियों में अनन्त जीवो का 
एक ही शरीर होता है, जिससे ये अनन्तकाय कहताती है । 
इनका भक्षण करने से अनंतानत एके र्द्रिय जीवाँ का घात होता 
हैं। अतः इनका भी आजीवन त्याग कर देना आवश्यक है ! 
आगम मे मद्य-माँस की तरह मक्खन को भी महाविक्ृति कारक 
माना है, अत- यहू भी अभक्ष्य है, तथा मादक वस्तुये-भाग, 
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' घतूरा, अफीम, गांजा आदि को भी त्याग देना चाहिये। जो 
हिंसाजनक भी न हो और मादक भी न हो कितु अपनी प्रकृति 
के अनुकूल न हो अर्थात जिनके खाने से अपने बीमा री पंदा होती 
हो वे अनिष्ट वस्तुर्यें कहलाती हैं उनका भी त्याग होना 
चाहिये । क्योकि विना प्रतिज्ञा किये योही किन्‍्ही वर्तुओ को 
सेवन नही क रने से ब्रत नही होता है और उसका फल भी नही 
मिलता है। अयोग्य विषयो का तो त्याग करना लाजिमी है हो 
किन्तु योग्य विषयो का भी प्रतिज्ञापवंक त्याग करना चाहिये 
इसी को ब्रत कहते हैं। स्वामी समन्तभद्र ने रत्नकरण्ड मे कहा 
है-“अभिसंधिकृता, विरतिविषयादयो ग्याद्‌ ब्रत भवति” ॥ 


कुछ चीजे ऐसी भी होती है जो निर्दोष होने के साथ २ 
अपने लिये अनिष्ट भी नही है किस्तु उत्तम पुरुपो के सेवन योग्य 
नही होती हैं, उन्हें अनुपसेव्य कहते हैं। धूम्रपान, गौमूत्र, ऊटनी 
फा दृध, शखचूर्ण, लहसन, जरदा, उच्छिप्ट आह्वार, रज स्वला 
आदि स्परशित भोजन-पान, सूवासूतक युक्त गृह का आहार/ 
अनारयों की वेषभूषा, अश्लील भंड वचन बोलना या बसे गीत 
गाना, अशुद्धचर्या-रदा रहना इत्यादि अनुपसेव्यों कर भी त्याग 
कर देना चाहिये । 


जीभ के थोडे से स्वाद के लिये चसजीवो और अनन्त 
स्थावर जीवों को हिसा करके घोर पाप कर्मो का वन्ध करना 
श्रावक के लिये किसी भी तरह से उचित नही है। 


(ग) चार शिक्षा द्वत : 


देशावकाशिक, सामायिक, प्रोपधोपवास, और वेयाचृत्य 
ये ४ शिक्षात्रत हैं । इनसे महात्र॒तो की ओर बढ़ने की शिक्षा 
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(१) वेशावकाशिक द्रत -दिग्ब्रत मे यावज्जीवन के लिये 
जितने क्षेत्र का परिमाण रक्‍्खा था उसे गाँव, नदी, आदि को 
जध््य करके काल की मर्यादा से घटाते रहना, जैसे आज या 
इतने दिन-मास तक मैं अम्ुक नदी, खेत, गाँव, घर आदि से 
आगे नही जाऊगा इसे देशावकाशिक ब्रत कहते है। यह ब्रत 
नित्य रहता है यानी इस व्रत के धारी की एक दफे क्षेत्र की 
मर्यादा जितने समय तक के लिये की है उस समय के समाप्त 
होने पर फिर काल परिमाण से रई मर्यादा करते रहना 
आवश्यक है । इस ब्रत मे उतने काल तक के लिये मर्यादा के 
बाहर के क्षेत्र मे व्षती के सभी प्रकार के पाप छूट जाते है । वह 
वहा की अपेक्षा महात्रतों का साधक बन जाता है। 


(२) सामापिक ब्रत-किसी विवक्षित समय तक पाँचों 
पापों का सर्वथा त्याग कर कायवचन की प्रवृत्ति और मन की 
व्यग्रता को रोककर वन, मकान, या चंत्यालय में जहाँ भी 
एकाॉत-निरूपद्रव स्थान हो वहाँ प्रसन्‍तचित्त होकर सब तरह के 
दुध्यानो को छोडता हुआ एकाग्र मन से वेठकर या खडे होकर 
परमात्मा की स्तुति, वदना करना, उनके ग्रुणो का स्मरण के 
वारह भावनोी का चिंतन आदि शुभ ध्यान में लगे रहना 
सामायिकर नाम शिक्षात्रत कहलाता है । यह सामायिक प्रोषध 
के दिन करे या नित्य भी कर सकता ह॑ | सामायिक मे शीतोष्ण 
को, दशमशक आदि परीषहो को और अन्य कोई उपसर्ग आदि 
तो उसको भी निश्चल होकर शात्‌ भाव से सहना चाहिये । 
इसका अभ्यास महात्रती बनने मे सहायक होता है। इसमे वस्त्र 
के सिवा कोई परिग्रह नही रहता हैं और आरभ भी सब छूट 
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जाते है। भत सामायिक घारी श्रावक को उतने काल के लिये 
एक ऐसे मुनि की तरह समझना चाहिये जैसे किसी ने वस्त्र 
डालकर मुनि पर उपसग किया हो । 


(३) प्रोषधोपवास ब्त - एक मासमे दो अष्टमी और 
दो चतु्देशी ऐसे चार पर्व-दिन माने जाते है । पर्व दिन से पूर्वोत्तर 
दिन में मध्यान्ह मे एक बार भोजन करके धारणा, पारणा 
फेरना और पवे के दिन मे सब प्रकार का भोजनपान, छोडकर 
समय को निरालसी होकर ध्यान, स्वाध्याय या उपदेश मे 
विताना यह प्रोषधोपवास शिक्षात्रत कहलाता है, यह उपवास 
धर्मकामना से (सवर निजेरा के ध्येय से) किया जाना चाहिये 
न कि मत्रसिद्ध, लघन आदि के, उद्देश्य से | प्रोषधोषपवाप्त के 
काल मे पचपापों का त्याग करने के साथ ही साथ श्र गार-करना, 
सुगन्ध लगाना, पुष्पमाला पहिनना, स्नान करना, अजन लगाना, 
तमाखू सू घना आदि नस्य,दातों का मजन,उद्योग,ध्रधा,नृत्वथ गीत 
आदि को त्याग देवा चाहिये और पूर्ण ब्रह्मचयं से रहना चाहिये । 


(9) वंयावृत्य वब्रत.-सम्यग्दशनादि गुणो के धारी, 
शृहत्यागी, निष्परिग्रही, निरारभी साधु को केवल धर्म भावना से 
भक्ति पृवेक यथाशक्ति आहार, औषध, उपकरण और वसत्तिका 
प्रदान करके तथा ग्रुणानुराग से उन सयमियो की पग चपी 
आदि रूपसे जितनी भी सेवा अपने से बन सके करके उनका 
कष्ट निवारण करना वेय्याचुत्य नामक चौथा शिक्षा-न्रत है। 
इस वेय्यावृत्य से गृहस्थ के कामधधो से सचित हुए पाप घुल 
जाते हैं साधुओं को दिया हुआ थोडा भो दान बहुत फलका 
कारण होता है। जैसे बड के छोटे से बीज को वबोने से वहुत 
छाया व बहुत फलवाला वट वृक्ष पैदा होता है। ग्र थातरो मे 


र्४८ ] [ +# जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


आहार, ओपध, शास्त्र और अभय ऐसे ४ दान लिखे हैं। स्वामी 
संमतभद्राचाय ने शास्त्रदान-अभयदान के स्थान मे उपकरणदान- 
वसत्तिका दान लिखा है। शास्त्र ज्ञानोपफरण है अत उपकरण 
दान मे शास्त्रदान आ जाता है | पीछी सयमोपकरण है उसका 
अतर्भाव अभयदान मे हो सकता है। वसति का दान भी अभ्य- 
दान ही है। उसके अतर्गत जिनालय, धर्मशाला आदि भी भा 
सकते है । ज्ञानदान की अपेक्षा उपकरण दान, का कुछ अधिक 
व्यापक क्षेत्र है। कमडलु (जलपात्र) पूजा के उपकरण, जाप 
करने की माला, प्रातिहाय्यें, मंगलद्रव्य, पाटा, चौकी, मेज, 
चदोवा, विछायत आदि पदार्थों के दान का अ तर्भाव उपकरण 
दान मे ही हो सकता है | जघन्य-मध्यम्त पात्रों को वस्त्रादि देना 
भी उपकरण दान मे ही शुमार किया जा सकता है, क्योकि- 
दानादि से वेयावृत्य केवल उत्तम पान्रम्नुनियों की ही नहीं की 
जाती है किन्तु अवरित्त सम्यग्दष्टि और देशब्नती श्रावको की भी 
की जाती है जोकि जघन्य और मध्यम पात्र माने जाते है। 
साधारणजनो और दीनजनो के लिए उपकार व करुणा बुद्धि 
प्याऊ, औषधालय, अनाथालय,, सदात्रत आदि भी दान 
क्षेत्र हैं हे हैं 


से 
के 


३. तीसरी सामादिक प्रतिमा : 


सामायिक में सामायिक दंडक व चतुर्थिशतिस्तव के पाठ 
बोलने के साथ-साथ तीन-तीन आवर्तों का चार बार करना, 
चार प्रणाम करना, ऊध्वं कायोत्सर्ग और २ उपवेशन' इत्यादि 
अनुष्ठान किया जाता है जिसकी विशेष विधि शास्त्रों से 
समझनी चाहिये । वह॒ सामायिक पहले शिक्षात्रती में दूसरी 
प्रतिमा के स्वरूप बर्णन मे कह आये हैं वही यहा तीसरी प्रतिमा 


) 
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मे विशेष रूप से की जाती है। वहा उसे' पर्व के दिनो मे करना 
था नित्य करना यह ब्रती की इच्छा पर छोड दिया था और 
चहाँ तीनो सध्याओ मे करने का भी कोई खास नियम न था । दिन 
मे एक बार भी कर सकता था, और उसके अनुष्ठान मे कभी 
अतिचार भी लग जाता था । अब इस प्रतिमा में नित्य, भिकाल 
निरतिचार रूप से सामायिक करना ज्ावश्यफ होता हैं । 


9. चौथी प्रोषध प्रतिमा 


प्रोषध का स्वरूप ऊपर शिक्षान्नतो मे वता आये हैं। वहाँ 
इस ब्रत मे कभी क्रुछ त्रुटियाँ भी हो जाया करती थो। और 
चहाँ ऐसा पक्का नियम भी नथा कि-हर पर्व में १६ पहर ही 
अनशन मे बिताया जावे। कभी-कभो धारणे-पारणे फे दिन 
एकाशन न करके केवल पवे के खास दिनो मे ही उपवास कर 
लिया जाता था। किन्तु इस चौथी प्रतिमा मे प्रोषधन्नत पूरी 
शक्ति के साथ पूर्णरूप से पूरे काल त्तक निरतिचार पाला 
जाता है । 


भू. पा॑चचीं सचित्तत्याग प्रतिमा : 


चनस्पत्ति के अधिकत्तया ८५ अंग होते है-घमल, फल, 
शाक, शाखा, कू पल, कद, पुष्प और बीज । जो दयालु श्रावक 
चनस्पति के इन ८ भवयवो को सचित्त (हरी) अच्स्था में नहीं 
खाता है और यथाणशकक्‍्य स्थावर क्ाय को भी विराधना नही 
करता है, वह राचित विरत पद का धारक होता है । 


६ छठी रात्रिभक्तविरत प्रतिमा : 
अस्न, पान, खाद्य, लेह्य ऐसे ४ आहार के भेद हैं। धात्य 
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से बना भोजन रोटी-पुडी आदि अन्न कहलाता है। लड्‌डू, पेडा, 
बर्फी, पाक, मेवा, फलादि खाद्य कहलाता है। जल, दुग्ध, शर्त, 
आम्ररस, इक्ष्‌ रस आदि पान कहलाता है| चटनी, रबडी, भादि 
लेह्य कहलाता है। इन चार प्रकार के भोज्य पदार्थो को जीवो 
पर अनुकपा करने वाला जो श्रावक रात्रि मे नही खाता है वह 
रात्रिभक्त विरत पद का धारक होता है। 


यद्यपि रात्रिभोजन जैसे महापाप का त्याग तो प्रथम 
प्रतिमा मे ही हो जाता है किन्तु वहाँ कभी-कभी रात्रि मे जल, 
भीषधादिक ले लेता था और दूसरो को रात्रि मे भोजन जिमा 
भी देता था। वे सब त्र्‌टिया इस प्रतिमा में नही रहती हैं 
अथवा ग्र थांतरो मे रात्रिभक्त व्रत का दूसरा अर्थ यह किया है 
कि-जिसके रात्रि मे ही स्त्री सेवन करने का नियम हो, दिन में 
उसका त्याग हो वह राज्रिभक्तव्रत का धारी कहालता है। भक्त 
शब्द के भोजन और सेवन इन दो अर्थों को लेकर इस प्रतिमा 
का स्वरूप दो तरह से वताया गया है । 


७ सातवीं ब्रह्मचये प्रतिमा : 


जिस स्त्री के शरीर में कामीजन रति करते हैं, वह 
शरीर मल से उत्पन्न हुआ है, मल को पेदा करने वाला है, 
दुगे धित और मलो से भरा हुआ होने से घिनावना है। इस 
प्रकार के शरीर को देखकर जो श्रावक मंथुन कर्म से विरक्त 
हुआ स्त्रीमात्र का त्याग कर देता है, वह ब्रह्मचारी सातवी' 
प्रतिमा का धारी होता है इस प्रतिमाधारी के परस्त्री सेवन का 
तो पहिले ही त्याग था। अब वह इस प्रतिमा में स्वस्त्री सेवन 
का भी त्याग कर देता है । 
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पर्वी आरम्भ त्याग प्रतिमा : 


जो श्रांवक नौकरी, खेती, व्यापारादि ऐसे आजीविकाओ 
को त्यांग देता है जिनसे जीव हिसा होती हो, वह आरम्भ त्याग 
नाम ८वी प्रतिमा का धारी माना जाता है | 


पेवीं परिग्रह त्याथ प्रतिमा : 


जिंसके १० प्रकार के बाह्य परिग्रहों मे ममत्व छूट जाने 
से जो सत्तोषपरायण बन गया है ऐसा श्रावक परिग्रह परिमाण न्नत 
भे जितने परिग्रह का परिमाण कर रक्‍्खा था उससे भी जिसके 
विरक्त भाव पैदा हो गये है। इसलिये उनमे से जो अल्प मूल्य 
के थोडे वस्त्र-पात्रांद रखकर शेष का त्याग कर देता है, वह 
परिभ्रह त्याग प्रतिमा घारी आवक माना जाता है । 


१०वों अनुसत्ति ध्याग प्रतिमा : 


इस पद का धारी श्रावक आरभ, परिग्रह-ग्रहण, ओर 
विवाहादि लौकिक कार्यों को करना तो दूर रहा उनमे अपनी 
अनुमति भी नहीं देता है। वह ऐसा उदासीन रहता है क्ि-- 
परिवार के लोग इन कार्यों को करो या न करो उन पर उसका 
कोई लक्ष्य ही नही जाता है। इस प्रतिमा का धारी जैत्यालय से 
स्वाध्याय करता हुआ जब मध्याक्न वदना से निपट जात्ता है उस 
वक्‍त बुलाया हुआ जाकर या तो अपने घर से भोजन करता है 
था अन्य साधर्भो के घर मे भोजन करता है। इस उद्द्दिष्द 
भोजन को भी जल्दी से जल्दी छोड़ देने की भावना फरताः 
रहता है । 
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११वीं उद्दिष्ट त्याग प्रतिसा : 


इस पद को धारण करने के लिये घर छोडना पड़ता हैं 
और गुरु के पास जाकर ही यह पद ग्रहण करना पडता है। इस 
प्रतिमा का धारी अनुद्दिप्ट भिक्षा भोजन करता है, तपस्या 
करता है, गुरु के सघ मे रहता है और खड वस्त्र रखता है । 
खंडवस्त्र का अथे है या तो लगोट मात्र रखता है या ऐसी एक 
छोटी चादर रखता है जिसे पेर पसार कर ओढी जाये तो पूरा 
शरीर ढका नही जा सके । इस प्रतिमा के धारी को उत्कृष्ट 
श्रावक कहते हैं। क्षल्लक भी इसी का नाम है । 


यहाँ तक श्रावक धर्म की सीमा है। इससे आगे निर्वस्त्र 
रूप मे मुनि का धर्म शुरू होता है । इन प्रतिमाओ के विपय मे 
विशेष यह ,समझना चाहिये कि-जो जिस प्रतिमा का धारी 
होता है उसे उससे नीचे की सब प्रतिमाओ का आचार पालना 
जरूरी होता है । 


आयु के अन्त में सभी तरह के श्रावको को सल्लेखना से 
मरण करना आवश्यक होता है | इस प्रकार यहाँ दिगम्बर जैन 
शास्त्रों के अनुसार सक्ेप में श्रावक धर्म का स्वरूप निरूपित 
किया भया है । 


२३ 


नवीन बन्‍०आ 


पं० टोडरमलजी का जन्मकाल तथा 
उनकी-एक ओर साहित्यिक रचना 


प्राचीन हिन्दी गद्य के साहित्यकारों मे पडित प्रवर 
टोडरमलजी साहब का नाम सर्वोपरि है। यदि वे गोम्मट- 
सारादि सिद्धात ग्रन्थो की वचनिका नहीं बनाते तो आज के 
जिज्ञासुओ को इतनी विशदता से सैद्धातिक ज्ञान का लाभ नही 
होता। टीका ग्रन्थो के अतिरिक्त “मोक्षमार्ग प्रकाशक” जैसा 
हिन्दी मे अपूर्व स्वतन्त्र ग्रन्थ लिखकर तो आप अपना नाम ही 
अमर कर गये हैं। 


आपके देहान्त की दू खद घटना विस १८२४ के. लगधग 


घटी है। इस घटना का वर्णन कवि बखतरामजी साह कृत 


बुद्धि विलास” नाम ग्रन्थ मे मिलता है। बखतरामजी मूलत 
सो रे तासी थे। तदुपरात वे सवाई जयपुर में रहने 
आज 


आदि चाटसू नगर के वासी तिनिको जान । 
हाल सवाई जयनगर माहि बसे है आन ॥ 


उन्होने बुद्धि विलास को वि० स० १८२७ में पूर्ण (क्षब 
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था।७ अत वे भी प टोडरमलजी के वक्त मे ही हुये थे इसीसे 
उनकी मृत्यु घटना की उनको पूरी जानकारी थी । बुद्धि विलास' 
में उन्होने इस घटना का वर्णन “अथ कलिकाल दोपकरि 
उपद्रव वर्णन” ऐसा शीषंक देकर हिन्दी छन्दों मे किया है। 
(पृष्ठ १५१) उनके कथनानुसार माधव सिंह जी के दक्त मैं 
जयपुर ओर उसके आस-पास वि० स० १८१८ से लेकर १८२६ 
तक के समय मे दि० जेनो पर तीन वार घोर उपद्रव हुये है । 
वि० स० १८१८ मे राजा माघवर्सिहजी ने एक श्याम नाम के 
तिवाडी ब्राह्मण का राजगुरु के पद पर स्थापन किया था। 
अत उसीने जेनो पर उपद्रव किया, जिसमे अनेक जैन मन्दिरों 
का विध्वस किया गया। यह जैनो पर प्रथम उपद्रव था। 
उसका वृत्तात इस प्रकार दिया है-- 


अमलराज को जैनी जहाँ, नाम न ले जिनमत को तहाँ ॥ 
अबावति (आमेर) में एक श्याम प्रभु के देहुरे। 

रही धर्म की टेक बच्यों सु जान्यो चमत्कृत ॥१२६श॥ 
कोऊ आधो कोऊ सारो, बच्यो जहाँ छत्री रखवारो । 

काहू मे शिवम्रति धर दी, ऐसी मची श्याम की गरदी ॥१२६५॥ 


यह विध्वंस तीला अधिक समय तक नही चल सकी । 
अकस्मात्‌ उस राजगुरु श्याम तिवाडी पर राजा ने कृपित होकर 
उसे देश से निकाल दिया । और राजाज्ञा से जनायतनो की क्षति 
पूर्ति होकर पूव॑वत्‌ पूत जेनी लोग मधिकाधिक धर्मोत्सव करने 
लग गये । उसीके परिणाम स्वरूप वि० स॒० १८५२१ में जयपुर में 

# यह प्रन्थ “राजस्थान प्राच्यविद्या प्रतिष्ठान जोधपुर” 
से प्रकाशित हुआ है । मुल्य ३) रु० ७५ नये पंसो मे वही से मिलता है । 
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इन्द्रध्वज पूजा का ऐसा महान्‌ उत्सव किया गया कि जिसमे ६४ 
गज का लम्बा चोडा तो केवल एक चबूतरा ही मडल रचना के 
अथ बनाया गया था। राज्य का भी तब उस काम मे पुरा 
सहयोग था। ऐसा ज्० रायमललजी को लिखी उस उत्सव की 
पत्रिका से जाना जाता है । जेनियों के ये समारोह तत्कालीन 
ब्राह्मण समाज को सहन नही हो रहे थे । इसलिये उनकी तरफ 
से जेनियो के विरुद्ध एक षड़यन्त्र रचा गया, जिसमे ब्राह्मणो ने 
अपनी शिवर््ति उठाने का इल्जाम जेनो पर लगाकर राजा को 
जनो से विमुख कर दिया और राजा ने सख्त नाराज होकर 
जनो की पकडाधकडी की | तथा उनके प्रसिद्ध प० टोडरमलजी 
को इस काम में अगुआ समझ कर उनको हत्या क्रवा दी । यह 
जैंनियों पर रोमाचकारी दूसरा उपद्रव था) तदनन्तर फिर जंसे 
तैसे जेनी लोग रथयात्रा के जलूस निकाल निकालकर नाचने 
कुदने लग गये तो उससे चिढकर अब के हजारो ब्राह्मणों ने 
मिलकर झ्ूठसूठ ही शिवशूरति उठाने का दोष जेनो पर मढ कर 
बिना राजा को सूचित किये स्वय ही जैन मन्दिरों को लूटा और 
चहाँ की मूर्तियों का विध्चस किया। जयपुर मे जनों पर यह 
तीसरा उपद्रव वि० स० पृ८२६ में हुआ था। इस उपद्रव का 
हाल “बुद्धि विलास” से निम्त प्रकार लिखा है-- 


फुनि भई छव्बीसा के सएल, 
मिले सकलहिज लघु रु विशाल।॥ 
सवधि मतो यह पक्‍्को कियो, 
शिव उठान फुनि दूषन दियो ॥१३०७॥ 


द्विजन आदि बहु मिले हजार , 
बिना हुकसे पाये दरबार३ 


सर 
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दोरि देहुता जिन लिय लूटि, 
प्रतिमा सब डारी तिन फूटि ॥१३०८॥ 


काहु को मानी नहिं कामि, 
कही हुकम हमको है जानि। 
ऐसी म्लेच्छचहु नहि. करी, 
बहुरि दुहाई नृूप की फिरी ॥१३०६॥। 


इस प्रकार प ० टोडरमलजी साहब का निधन समय तो 
एक तरह से निश्चित ही है | परन्तु उनका जन्म समय निश्चित 
नही है । जिससे हम यह नही कह सकते हैं कि मृत्यु के वक्‍त 
उनकी कितनी उम्र थो? प० देवीदासजी गोधा ने अपने चर्चा ग्रंथ' 
मे उनका जन्म सवत्‌ १७८६७ दिया है। उसमे भूल मालूम पडती 


जज अज+ आअट, न्‍्ऊ 


है। क्योकि टोडरमलजी ने लब्धिसार की टीका वि० स० १८१८ 
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ने गोम्मटसार लब्धिसार, क्षपणासार और त्रिलोकसार इन चार 
ग्रन्थो की टीका तीन वर्ष में बनाई हैं। त्रिलोकसार को छोड 
शेष ३ ग्रन्थो के सशोधन, प्रतिलिपि उत्रवाने आदि कार्यों मे 
अगर हम २ वर्ष का काल और मान ले तो इसका अर्थ होता है 
उन्होंने वि० स० १८१३ मे टीकाओ का रचना शुरू किया था । 
टीकाओ के रचने के पूर्व उन्होने इन ग्रन्थो का एक दो वर्ष तक 
मनन चिन्तन भी किया हो होगा। ऐसी हालत में गोम्मट- 
सारादि ग्रन्थो के पठन का समय उनका वि० सं० १८०११ तक 
पहुँच जाता है। अगर हम उनका जन्म समय वि० स॒० १७४७ 
को ही सही मान लेते है तो इसका मतलब यह होता है कि वे 
१४ व की उम्र मे ही सिद्धात शास्त्रो का मनन करने जैसे हो 
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गये थे इतनी छोटो उम्र मे ही बुद्धि का इतना विकास नही हो 
सकता है कि जो वे सिद्धात के रहस्यो का उद्घाटन कर सकें । 
अगर ऐसी, बात होती तो न्न० रायमलजी अपनी चिट्ठी मे जहाँ 
टोडरमलजी को अन्य-भन्य प्रशसा लिखी है वहाँ वे यह भी 
जरूर लिखते कि उन्होने इतना विशाल ज्ञान छोटी उम्र मे ही 
पा लिया था सो त्तो रायमल्लजी ने कहो ऐसा लिखा नहो है । 
उल्टे उन्होने तो 'इन्द्रध्वजोत्सव की पत्रिका मे यह लिखा है कि 
“टोडरमलजी की इच्छा और पांच सात्त शास्त्रो की टीफा करने 
की है सो ऐसा तो आयु की अधिकता होने पर बन सफेगा# 
इससे यही फलित्ताथ निकलता है कि यदि गोस्मटसारादि की 
टीका रचनेके वक्‍त उनकी उम्र१८वर्ष करीवकी होती तो रायमल 
जी ऐसा नही लिखते | अत- उनका जन्मकाल जो ऊपर चि० स० 
१७६४७ दिया है वह ठीके नही है। आभास कुछ ऐसा होता है 
कि १७४६७ की जगह १७७६४ हो सकने व्गे सभावना की जा 
सकती है। किसी प्रतिलिपिकार के द्वारा प्रमाद से ७४ की 
सख्या ४७ लिख दी गई )) इसको गलत मानने में एक हेतु यह 
भी है कि पृ० टोडरमलजी क्ृत्त गोम्मट्सार पूजा का निर्माण 
महाराजा जर्यास्॒ह के राज्यकालमे होना लिखा है | वृद्धिविलास 
भे जयपुर राजवश के राजाओ की क्रमवार नामावली दी 
है हम लिखा है _कि- लो जयसिह के ईश्वरसिह और 
माधवसिह ये दो पुत्र थे (पृष्ठ २६) छोटे पुत्र माधव्सिह को 





जुट भाई रायमल्लजी ने एक जगह अपने परिचय में ५० टोडर 
मलजी को भोम्मटसारादि की टीका बनाने फ्री प्रेरणा देते हुए लिखा है, 
£तुम या ग्रन्थ की टीका करते का उपाय शीघ्र करो आयु का भरोसा 
है नही” । 
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रामपुरे का राज्य दिया गया और जयसिंह के बहुत वर्ष राज्य 
किये बाद ईश्वरसिह को राजगदुदी मिली । ईश्वरसिह के बाद 


माधवर्सिह रामपुरे से आकर जयपुर के राजा बने । यह वर्ण 
बुद्धिविलास में निम्न प्रकार किया है-- 


भये भूप जयसाहि के पुत्र दोय अभिराम । 
ईश्वरसिह भये प्रथम लघु माधवर्सिह नाम ॥१६८॥। 


रामपुरी दुर्ग भान को ताको लेके राज । 
दीनी माधव्सिह को सगि दिये दल साज ॥१६६।॥। 


बहुत वर्ष लो राज किय श्री जयसिंह अवनीप । 
जिनके पटि बेठे सुदिनि ईश्वरसिंह महीप्र ॥१७०॥ 
बहुरि पाट बैठे नृपत्ति_ रामपुरे ते आाय ! 
भाई माधवर्सिह जू दुजेन को दुखदाय ॥१७३॥ 


'इस विवरण से जाना जाता है कि जयसिंह के बाद 
जयपुर में ईश्वरसिह ने राज्य किया और उनके बाद माधवर्सिह 
ने राज्य किया। माघवसिह का राज्यकाल बि० स० १५११ से 
१८२४ तक का माना जाता है। माधवसिह के राज्यकाल में ही 
टोडरमल्ल जी ने गोम्मटसारादि ग्रन्थों को टीकाय रची हैं। 
जयसिंह का राज्यकाल वि० स० १७५६ से १८०१ तक का 
माना जाता है। जबकि गोम्मटसार की पूजा को पडित जी ने 
जय सिह के राज्यकाल मे लिखा है तो उनका जन्म स १७६७ मे 
होता कंसे बन सकता है ” जयसिंह के आखिरी राज्यकाल तक 
ही जब उतकी उम्र ४ वर्ष की थी तो इस उम्र मे साहित्यिक 
रचना कैसे हो सकती है ”? अत स० १७६७ में उनका जन्म 
मानना सरासर असगत है। गोम्मटसार की टीका लिखने से 
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पूर्व ही उसकी पूजा बनाना तो असगत नही कहा जा सकता । 
क्योकि ऐसा तो उनकी गोम्मटसार के प्रति विशेष भक्ति होने 
से भी ही सकता है । 


इसरी बात यह है कि महावीर जी अतिशयक्षेत्र से 
प्रकाशित “राजस्थान के ज॑त शास्त्रभडारो की ग्रत्यसूची 
३रे भाग के पृष्ठ १६१प२ प० टोडरमलजी कृत्त आत्मानुशासन की 
टीका का रचनाकाल वि० स॒० १७६६ भादवासुदी २ लिखा है। 
इससे भी उनका जन्मकाल स० १३६७ मानना गलत सिद्ध होता 
है । इस वक्‍त तक यदि हम पडित जी की उम्र १७-१८ वर्ष की 
भी मान ले तो हमने जो ऊपर उनका जन्म स० १७७६ की 
कल्पना की है वह ठीक मालूम देता है | [इस ऊहापोह से यह 
सिद्ध होता है कि जब दुघंटना से उनकी मृत्यु हुई तब उनको 
उम्र ४५ वर्ष के करीब थी ।] (१0 








हुए १७४८७ की जगह १७६७ भी सभव है। ६ को गलती से 
६ पढा गया है[पि देवीदास जी गोघा ने सिद्धांसार सग्रह कीं मपनी 
भाषाटोका के अन्न मे लिखा है कि “ प० टोडरमलजी महा बुद्धिमान 
के पास शास्त्र-अवण का अवसर मिला । प० टोडरमलजी के वड पुत्र 
हरिश्चन्दती और छोटे पुत्र गुमानीरामजी भी उस वक्त थे दोनो महा 
चुद्धिमान कुशल वक्ता थे जिनके पास भी शास्त्रो के अनेक रहस्य ज्ञातकर 
ज्ञान प्राप्त किया” (देखो वीरवाणी वर्ष २३अ क ५) इस वक्त को अगर 
हम श्री प॑० टोडरमलजो की मृत्यु से कम से कम दो वर्ष पूर्व भो अर्थात्‌ 
१८२३ भी मान लें त्तो उस वक्त उनके दो बढ़े बडे विद्वान पुत्र थे 
जिनकी आयु ३५-३४ घर्ष भी मान लें तो उस वक्त प० टोडरमलजी 
की आयु ५५ वर्ष के करीब अवश्य होनी चाहिये अत कम से कम 
१७६७ में उनका जल्म सवत्‌ मानना ठीक होगा). 777 
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अब तक उनकी ११ रचनाओं का पता लगा है। उनके 
नाम कालक्रम से इस प्रकार हैं-- 


दा! श्् 

(आत्मानुशासन टीका गा पूजोी, रहस्यपूर्ण 
चिंटेंठी, _ गोम्मटसार जीवकाड-कर्मकॉड टीका, लव्धिसार- 
क्षपणासार टीका, अर्थसहर्ष्टि, त्रिलो कुसा र/ टीका, मोक्षमार्ग 
प्रकाशक और पुरुषार्थ सिद्ध युपाय टीकी। इनमे से पिछली दो 
रचनायें अपूर्ण हैं। वि० स० १८५२१ मे लिखी इन्द्रध्वजमहोत्सव 
की पत्रिका में क्र० रायमल्लजी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक का उल्लेख 
किया हैं अतः यह ग्रन्थ उस वक्त बन रहा था। इसी बीच पडित 
जी पुरुषार्थ-सिद्ध युपाय की टीका भी बनाने लग गये थे और 
अकस्मात्‌ ही वि० स॒० १८५२४ के करीब वे मार विये गये। 
फलत' उनको दोनो ही रचनायें अधुरी रह गईं। उनमे से 
पुरुषार्थंसिद्ध युपाय की उनकी अधूरी टीका को तो प० दौलत 
राम जी ने वि० स० १८२७ में जयपुर में पूर्ण कर दी। उस वक्त 
वहाँ प्रथ्वीसिह का राज्य था परस्‍्तु मोक्षमार्ग प्रकाशक उनका 
स्वतंत्र ग्रन्थ होने के कारण पूरा नहीं किया जा सकता है ॥ 


इन ११ रचनाओ के अलावा एक १२वी रचता उनकी और 


मिली है वह है हिन्दी गद्य में समवशरण का वर्णन। यह रचना 
उन्होने क्रिलोकसार की टीका पूर्ण किये बाद को है और हस्त- 
[] अजमेर के शास्त्रभदार में “सामुद्रिक' पुरुष लक्षण” ग्रथ की 
व्‌ हस्तलिखित प्रति है उसके अन्त में लिखा हुआ है स० १७६३ 
भादवासुदी १४ के दिन जोबनेर मे प० टोडरमलजी के पठनार्थ 
झतिलिपि की गईं” । इन सब प्रमाणों से स्पष्ट धिद्ध है कि उनका जन्म 
१७४६७ में मानना और उनको मृत्यु अल्पायु मे मानना नितात गलत है। 


प० टोडरमलजी का जन्मंकाल ४” |] [ २६१ 


लिखित त्रिलोकसारं की प्रतियो मे उत्तके साथ लगी हुई उपलब्ध 
-होजी हैं। न मालूम मुद्रित त्रिलोकसार में वह कंसे छूट गई है ? 


समवशरण का यह वर्णन हस्तलिखित ४ पत्नो अर्थात १८ 
पृष्ठो में किया गया है। उसका आदि भाग ऐसा है : 


बहुरि अठ आगे घर्मेसग्रह श्रावकाचार वा आदि पुराण 
वा हरिवश पुराण वा ज्िलोकप्रज्ञप्ति, या के अनुपार समोशरण 
का वर्णन करिये हैं सो हे भव्य तू जणि। 


दोहा -- 
अशरण शरण जिनेश को समवशरण शुभ थान । 
ताको वर्णन जानि तुम पावहु चेन सुजान ॥ 


बीच का कुछ अश -- 

बहुरि जिस प्रकार यहु अवर्सापणीकाल विष तीर्थ करनि 
के घटता क्रम लिये वर्णन किया तैसे उत्सपिणीकाल विये बधता 
क्रम जानना। बंहुरि विदेह क्षेत्र बिये प्रथम तीर्थकरवत्त जानना | 
ऐसे समवशरण विषे रचना वा प्रमाण वर्णन त्रिलोक प्रश्नप्ति, 
धर्मसग्रह, समवशरण स्तोन्रादिक की अपेक्षा लिखा है। बहुरि 
कोई रचना वा प्रमाण का वर्णन केई आचाये अन्य प्रकार कहे 
है। जैसे कोई सववे तोर्थकरनि के समवशरण भूमि का प्रमाण 
चारह योजन ही कहे हैं। अर केई प्रसाद भूमि की रचना न कहे 
है। इत्यादि रचना प्रमाण दिप॑ विशेष है सो हमारो बुद्धि सत्य 


असत्य निर्धार करने की नाही ताते केवली देख्या है तेसे 
प्रमाण है ।! 


कोई ऐसा जानेगा कि भगवात्र के तो इच्छा नाही। 


हे 


है 
हैः 


हे ] [ +# जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इच्छा बिना कँसे डग भर॑ अर कैसे उठ बठे ? ताका उत्तर- 
भिंगवात्‌ के इच्छा ना ही यह तो सत्य है परन्तु भगवान्‌ के 
(2 वा चार अधघातिया के बेठा है ताका निमित्त करि 
न वचन काय योग पाइये है। तासो ही भगवान्‌ के मनका 
प्रदेशा का चचलपना वा वाणी का खिरना, वा शरीर का उठना 
'बंठना वा डग भरना सभवे है, यामे दोष नाहीं। जायगा- 
जायगा ग्रन्थ विषे कहा है । अन्तिम अश-- 


हेसे विहारकर सहित समवशरण का वर्णन सस्पृण ) 
इति श्री त्रिलोकसार जी श्री नेमीचन्द्र आचारये कृत मूल 


गाथा ताकी टीका संस्कृत का कर्ता आचार्य ताकी भाषा टीका 
टोडरमलजी कृत सम्पूर्णम्‌ ।' 


है! 


इस प्रकार पं? टोडरमल्लजीसाब की यह भी एक स्वतत्र 
कृति मालूम पडती है। मुद्रित त्रिलोकसार के साथ इसके 
प्रकाशित न होने से लोग उनकी इस कृति को भूल बंठे है । 





२४ 


नननसस 


क्या पउसचरिय!? दिगस्बर रथ है ! 


विमलसूरिक्ृत प्राकृत पद्मोमे एक 'पउमचरिय' नामका 
ग्रथ है । जिसे १८ वर्ष पहिले 'जेनधम प्रसारक सभा भावनगर 
ने छपाया था और जिसका सशोधन प्रोफेसर हमेनजेकोबी जन 
ने किया था। यह ग्रन्थ ११८ पर्वो मे विभक्त है जिसमे मुख्यतया 
रामरावण की कंथा है. एक तरहसे इसे प्राकृत जेत रामायण 
कहना चाहिये। ग्रन्थ के अतमे उसका निर्माण समय इस प्रकार 
लिखा है-- 


पचेव थ वाससया दुसमाएं तीसचरिससजुत्ता। 
वीरे सिद्धिमुचगए तओ निबद्ध इस चरिये॥१०३॥ 


इस गाथापरसे ऐलिहासिक विद्यन्त इसे वीर निर्वाण 
संवत्त ५३० [( विक्रम सवत ६० ) मे बना बताते हैं। इससे यह 
भ्रथ बहुत ही प्राचीन मालूम होता है। समग्र जैन सप्रदाय मे 
इतना प्राचीन कथा ग्रथ अभी कोई उपलब्ध त्‌ हुआ होगा | इस 
ग्रथ के कर्त्ता अपना परिचय ग्रथात मे इस प्रकार देते हैः- 


राहू नामायरियों ससमयपरसमयगहियसब्भावो 
विजओ य तस्स सीसो नाइलकुलवंसनदियरों ॥११७॥ 
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सीसेण तस्स रइयं राहुवचरियं तु घुरिविमलेण॑ । 
सोऊर्ण. प्रुव्बगए. नारायणसीरिचरियाइ ॥११८॥ 


इन प्योमे यह युचित किया है कि स्व समय पर-समयमे 
सद्भाव रखनेवाले 'राहु” नामक आचार्य के एक नागिलवंशज 
विजय नामके शिष्य थे। उनके शिष्य “विमलश्रि' ने यह 


रामचरित्र रचा है। 


ग्रन्यकी अतिम सधिसे यह भी प्रगठ होता है कि इस 
ग्रन्थके कर्त्ता पूर्व घारी थे। वह सन्धि इस प्रकार है-- 


“इुइ नाइलवसदिणयर राहुसूरिपसीसेण पुध्वहरेण 
विसलायरियेण विरइय सम्मत्त पउठमचरिय। 


नागिलवंशके सूये जो राहुसूरि उनके प्रशिष्य पर्वंधारी 
विमलाचार्य रचित पंउमचरिय समाप्त हुआ । 


अपने दिगबर संप्रदायमे रविषेणाचार्यक्ृत पदुमचरितर्की 
भाषा बचनिकाका, जो पद्मपुराणके नाम से मशहूर है काफी 
प्रचार है । उसके बाबत मैं बहुत दिन पहिलेसे सुत रहा था कि 
यह प्राकृत पउठमचरियसे मिलता हुआ हैं। अब जब कि वह 
पद्मचरित माणिकचन्द्र ग्रन्थ माला द्वारा घूल सस्क्ृतमे छपा 
तो उसे पठमचरिय से मिलाने का सुझे अवसर मिला | इसीके 
साथ मैंने हेमचन्द्राचायेक्रत श्वेताबर जेन रामायणका हिन्दी 
अनुवाद... तथा स्त्र० प० दोलतरामजीकृत पदुमपुराण वचनिका 
कौ भी साथ २"सिलान किया हैं । तो 


इस प्रकार चार ग्रन्थोकोी परस्पर निरीक्षण करने से मुझे 
कितनी ही नई बाते जानने मे आई है। और वह भेद भी कितने 


हु 


ड़ 


क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है]. [ २६४ 


ही अशो मे खुले गया है जो अबतक चला आ रहा था कि 
यह पठमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है या श्वेताम्बर  । 


जेन हिंतेषी भाग ११ मे जन समाजके ऐतिहासज्ञ विद्वान 
प० नाथूरामजी प्रेमीका इस सम्बन्धमे एक लेख प्रकाशित हुआ 
था जिसमे इस ग्रन्थकों उस समयका अनुमान किया है जिस 
समय जैनधमममे श्वेताबर दिगबर भेद ही न हुए थे। माथ ही 
उन्होने लिखा था कि “मैं इसे रविषेणके पद्मचरितसे मिला 
रहा हू । दोनो सप्रदाय सम्बन्धी कोई खास बात इसमे निकलेगी 
तो वह आगे प्रकट कर दी जायेगी” | इसके बांद फिर कभी इस 
सम्बन्ध में उन्होंने लिखा या नही यह मेरे देखनेमे नहीं आया । 
सस्क्ृत पदुमचरितकी भूमिका भी उन्होने' लिखी पर वहाँ भी 
प्रेमीजीने एतद्दिषयक कोई प्रकाश नहीं डाला । इसके अलावा 
खडेलवाल जैन हितेच्छुमे भी किसी विद्वानने इस सम्बन्धमे लेख 
छपाया था। जिसमे पउठमचरियको दिगम्बर ग्रन्थ सिद्ध करने 
की चेष्टा की थी । यह बात उन दिनोकी है जब 'हितेच्छु के 
सम्पादक प० पन्‍नालालजी सोनी थे १ 


मैंने जो इसका यत्किचित्‌ तुलनात्मक ढंगसे निरोक्षण 
किया है उससे मैं इस नतीजेपर पहुँचा हू कि 'यह ग्रथ न तो. उस 
चक्तका कहा जा सकता है जिस वक्‍त कि जेनधर्ममे दिगम्ब॒र 
श्वेत्रावर भेद ही न हुए थे, और न यह दिगम्बर ग्रन्थ ही है । 
यही सब खोज आज मैं पाठकोके सामने रखत्ता हू । 


यो तो पदमचरितमें जो कुछ है वह सब पठमचरिय के 
अनुसार ही है। दोनो ग्रन्योका रचनाक्रम॑ शब्द और भाव 
विन्यास अधिकाशमे समानरूपसे पाया जाता है। ऐसा मालूम 


२६६ ॥ [ | जैन निवन्ध हत्नावली भाग < 


होता, है ,कि पठमचरियको सामने रखकर ही उसकी छाया के 
भाधारपर कुछ अधिक, विस्तार से पद्मचरित रचा गया है। 
यहाँतिक कि दोनों का नाम भी एक हो है &क प्रकृत मे जिसे 
पठेमचरिय ' कंहते 'हैं उसका। ही संस्कृतनौमः पदुमचरित है । 
नमूने के तौर पर दोनो के कुछ अश यहाँ लिख देना ठीक 


होगा-- 


देहूं .रोगाइण्णं जीयं॑ तडिविलसिय पिव अणिल्‍्रचं । 
नवर॑ , कव्वगुणएसो जाव़ य ससिसुरगहचक्क ॥१७॥ 
ओल्प्रकालभिद॑ जंतो', ' शरीर , रोगनि्भेरस । 
यशस्तु सत्कथाजन्म यावच्चद्राकंतारकम ॥२५॥॥ 
ते नाम होंति कण्णा जे जिणवरसासणम्सि सुइपुण्णा । 

, अन्‍ने , विदुसगस्स व , दारुसया चेव निम्मविया ॥१४॥ 
सत्कथाभ्रवर्णा थो च ,अ्वणों ती सतो सम । , 

: अन्यों। विदृषकस्थेव. श्रवणाकारधारिणी ॥२८॥४ 
त॑ चेवः उत्तमंगें 'ज॑ घुम्मइ वण्णणांड, सामन्‍्ने । ह 
अन्न पुण ग्रुणरहिय्नं - नालियरकरकर्य चिव ॥२०४ 
सच्चेष्ठावणंनावर्णा. घुर्णते यत्ष सृद्ध ति । 
बय॑ ) थुर्द्धान्यमूर्दहा -तु ' नॉोलिक़ेरकरकवतु ॥२४५॥ 
, जे वि.य सममुल्लाबं भणति'ते उत्तमा इह गोद्ठा ॥_ +>! 
अन्ने.. ; सुत्तजलुगा.._- पदठीसबुक्कसमसरिसा ॥२४॥ 





(व रविषेण ने विमलसूरि की शैली को यहाँ तक अपनाया, है 
कि--पउमचरिय, मे जहाँ पर्वान्त में विमल, शब्द दिया गया है वहाँ 
पद्मचरितः में रविषेण ने रवि, शब्द का प्रयोग किया है। दोज़ो के 
उद्देश्यों के नाम तक छुक़ हैं । 


क्या पउभचरिय दिंगम्बर ग्रन्थ है. ] [ २६७ 


श्रेष्टावोध्ी च तावेंब यो. सुकीर्तनवर्तिनौ । 
न. शम्बूकास्यसभुक्तजलो कापृछुसन्निधों ३१७ 
त पिय्य इबह पहाण सुहकमल ज॑ ग्रुणंसु तत्तिल्ल । 

' अस्स बिल व सण्णद भरिय चिय दत्तकौडाण १२६७ 
सुख श्रंयः परिप्राप्तेमु ख घुख्यकथारतं । 
अन्यत मलसपूर्ण दंतकौटाकुल बिलमु ३३७, 
जो पढद् सुणइ पुरिसो सामण्ण उज्हमेइ सत्तोए १ 

, - सो उत्तमों हु लोए अस्तो पुण सिप्पिपकओ घ ॥२७॥ 
चदिता योज्यदा श्रोता शअ्रंथसां वचसों घर । 

पपुप्तावू स एव शेष्स्तु शिल्पि्काल्पतकायवत्त ३४७ 


ये सेव पद्म दोनों ही ग्रथके प्रथम पर्वेके है। इनमे जो 
सस्क्ृतके है वे पद्मचरितके हैं और प्राकृत्तके है वे पठमचंरिय्र 
के | आगेकें पर्वोका भी प्राय यही हाल है। इतना साहश्य होते 
भी कही २ कुछ कथनभेद भी दोनोमे पाया जाता है। जिसकी 
तालिका बतौर नमृूनेके नीचे दी जाती है-- 


पउठमचरियमे 


पृ-विद्य दष्ट्‌ मोक्षयया' पर्व ५! 
२-अजितनाथको दीक्षा लिये बाद १२ वर्षमे केवलज्ञान हुआ । 
प्बे ५ 
३-“कैकईके भरत, शत्रुघ्न दो पुत्र हुये, दशरथके त्तीन ही 
राणिये लिखी हैं-सुप्रभा नामकी चौथी राणीका उल्लेख 
नही है पर्चे २५ 
४--अतिवीयंको पकडने के लिये रामलक्ष्मणके नृत्यकारिणीका 
स्वाग भवनवासिनी देवीने बनाया । पे ३७! 


२६८ ॥ [ #%| जंन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


५- बाहुबलीकी राजघानी तक्षशिला' है । पर्व ४ 
६- संस्थानका जिकर ही नही । 

७-रावणकी मृत्यु ज्येष्ठकृष्णा १९ को हुई । '१वें ७३ के अतमे' 
८- रावण लक्ष्मण चौथे नरक गये पर्व ११८! 


“परद्मचरितमे” 


१-वचिद्यू टुष्ट्र स्वर्ग गया । 
२- चीदह वर्ष वाद केवलज्ञान हुआ। 
३- सुप्रभाराणीके शन्रुध्न और केकईके भरतका जन्म हमा। 
दशरथके चार राणियें थी जिनके चारो पुत्र हये । 
४--नृत्यकारिणीका रूप स्वर्यने वनाया । भवनवासिनीका 
उल्लेख ही नही है । 
५-वाहुबलीकी राजधानी 'पौतनापुर' है । 
६--रामचन्द्रजीके न्यग्रोघपरिमंडल सस्थान लिखा है । 
पर्व ४६ 
७-मितीका कोई उल्लेख नही है ! 
८- तीसरे नरक गये ह 'पर्वे १२३ 


इन्हे आदि लेकर कुछ गौर भी जहाँ-तहाँ सृक्ष्म फर्क है 
जो विस्तारमयसे छोडे जाते है। दीनोकी पर्वंसख्या भी समाव 
नहीं है । पठमचरियमे ११८ और पदुमचरितमे १२३ पर्व हैं। 
किन्तु इसके कारण कथनमे रंचमात्र भी भेद नही पडा है। सिफ 
कथनके विभाग करनेमें फर्क हैं। उसमें भी ५५ पर्वेतक तो दोनो 
एक हैं। आगे ५६, ६७, ६४, और १०७, ११२४वा ये ५ पव 
पृदुमचरितमे बढाये गये है । 


ये तो हुई अन्य २ बातें । अब सें पराठकोको पउमचरियमें 


क्या पउभ्चस्यि डिगम्बर ग्रन्थ है. | प्‌ र्ष्टे 


से वे बातें बतलाता हू जो इसे श्वैत्ताबर ग्रन्थ होना सिद्ध 
करती हैं। , 
पुराने विद्वानोंने जो दिगम्बर श्वेताम्बरके ८ं४ अन्तर 
छाटे हैं उनमेसे कितने ही अन्तर इस पउमचरियमे पाये जाते 
है। जैसे-भगवान॒की माताकों चौदह स्वप्न दीखना, हरिवशकी 
उत्पत्ति भोगभूमिज युगलसे होना, स्वर्गोकी संख्या १२ मानना 
और चक्रवर्तीके ६६ हजारसे कम राणिये बताना। ये सब वार्ते 
पउमचरियके निम्न पद्योमे देखिये-- 
१- अह सा सुह पसुत्ता रयणीए पच्छिमस्मि जासम्मि । 
पेच्छइ चउदस सुमिणे पसत्यजोगेण कललाणी ॥१२५॥ 
'पवे रप्‌' 
अथ्थे-सुनिसुन्रतकी मात्ताने राजिके पिछले प्रहरमे १४ 
स्वप्त देखे । 


२“ सीयल जिणस्स तित्थे सुमुहो नामेण आसि महिपालो ६ 
कोसंबीनयरीए तत्थेव. य दौरयकुविंदों ॥ २५ 
हरिऊण तस्स महिल॑ चणमाल नाम नरवंइ तत्य।+ 
भुज्जद भोगसमिद्ध रईए समये अणंगो व्व ॥ ३ ॥। 
अह अन्‍्नया नॉरिंदों फासुयदाण सुणिस्स दाउण। 
असणिहुओ उवचन्नो महिलासहिओ य हरिवासे ॥०॥ 
कंताविओयदुहिओ पोदि्टलयमुणिस्स पायमूलम्मि। 
घेत्त णय पव्वज्स कालगओ सुरचरो जाओ 0 ५ ७ 
अवहिविसएण नाओ देवो हरिवंस>सभर्े भघिहुण । 
अवहरिऊणय तुरिय चपानयरम्मि आणेइ ॥ ६॥ 











हित पीसन्‍ीनन-++ ०>-+>-+ज 


| हि 2 'हरिवर्स' पाठ बशुद्ध है गल्तीसे छप गया मालूम होता है । 
'हरिवास' पाठ चाहिये, हरिवश्ष ते अभी पैदा ही नही हुआ तब उसमे 


२७० ] [ #+# जैन निवन्ध रत्नावलीं भाग र 


हरिवाससमुप्पन्नतो जेण हरिऊण आणिओो इहुद। 
तेण चिय हरिराया विव्खाओ तिहुयणे जाओ॥ ७ ॥ 
पर्व ' २१ वां 


थ-शीतलनाथके तीर्थमे कोसावी नगरीमे एक सुमुख 
नामका राजा हुआ। वही 'वीरक” कुविद# (जुलाहा) रहंता 
था | उसको वनमाला स्त्रीको राज़ाने हरकर उसके, साथ काम- 
देवके समान भोग भोगने लगा । एकदिन राजाने मुनिको प्रासुक 
दान दिया और_ वह वज्भपातसे मरकर स्त्री सहित हरिवर्प 
( भोगभूमिक्षेत्र ) में पैदा हुआ । वह वीरक भी स्त्री वियोगसे 
दुखी हो पोट्टिल (प्रोष्टिल) मुनिसे दीक्षा ले मरा और देव 
हुआ । अवधिज्ञानसे जानकर वह देव हरिवर्षमे उत्पन्न उक्त 
जोडेको हरकर चपानगरीमे लाया। हरिवर्षमे पैद्ठा . होने और 
वहासे हरकर लानेके कारण वह हरि राजाके नामसे | विख्यात 
हुआ (आगे उसीसे हरिवश चला) । 


३-: सो हम्मीसाण सण कुमार माहिदबभलोगों ये । _ 
लतयकप्पो थ तहा छठ्ठो वि ब-होइ नायुव्वो ॥३५॥ 
एत्तो य महासुक्को सहसारो आणवो तह य चेवे । 
तह पाणओ य आरण अच्चुयकप्पो_थ बारसमभो ॥३क्ष। 

पव ७५ 


जन्म कसे बताया जासकता है ? गाथा ४ व ७ में 'हरिवार्स' पाठ है 
नत यहा भी वही होना ठीक है। 

जुट इसने मुनि दीक्षा ली है, जुलाहा भाम तौर पर नीच जाति 
होता है इसीलिये पद्मच्नरितमे वीरकको वणिज लिखा जान पढ़ता है । 
शुद्र दीक्षाका यह भी दोनों ग्रन्थीमे साअ्रदायिक खास'भेद हो सकता है। 


४ 


क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है ,] - [. २७१ 


अर्थ-सौधमे, ईशान, सनत्कुमार, -महिंद्र, ब्रह्मलीक, 
छठवा लातव, कल्प, भागे महाशुक्र, सहस्नार, आनत, प्राणत, 
आरण और-बारह॒वा अच्युत, इस प्रकार १२ कल्प है। 


- 'सिगरोबि चकक्‍कवद्टी चउसटि्ठ्सहस्सजुबइकयविह॒वो 
ै पृथ८ ॥ पत्र # 


संगर चक्रीके चौसठंहजार स्त्रियोका विभव था (पत्र ७ 
मे भी इतनी ही राणिये लिखी हैं) 


इंस्‌ प्रकारका कथन श़ेतावर सम्मत-है। हिसीलि 
रविपेणके पदमच रितमे उन्ही पर्वों और उन्ही प्रकरणोमे बदल- 
कर लिखा गया है। जैसे चौदहके स्थानमे १६ स्वप्ने, १२ के 
स्थानमे १६ स्व्रगं, और चौसठ हजारकी जग्रह चक्रीके ६६ हजार 
राणियें। हरिवशकी उत्पत्तिके सम्बन्धमे भी बदलनेवगे चेप्टा 
फी गई प्रर वह पूरी तौरसे बदला न जासका ) जसा कि पद प- 
चरितके निम्न श्लोकोंसे प्रकट है-- 


जिनेत्र दशमे नोते राजातोत्सुमुखत् तिः । 
कोशांब्पामपरोषत्रेव. वणिजों वीरकश्रूति धर 
हेत्व! तद्दयितां राजा श्रित्वा काम यथेप्सित । 
दत्वा दाने विरागाणां पुरे हरिपुरसन्नक्ते ३७ 
उत्पन्तो दंपती फ्रोर्डा कृत्वा रुकमर्गिर यथयी । 
त्तत्राषि दक्षिणश्र ण्पा भोगमुमिसशिश्रिय्त्‌ ॥४॥ 
दपिताविरहांगारदग्ददेहस्तु वीरक. 
तपता देवतां श्राप देवोनिवहसंकुलम्‌ भरा 
विदित्वावधिना देवों वेरिण हरिसमयं । 
भरते$तिप्ठपद्यात्त. दुर्गंति. पापधोरिति शक्षा 


है 


श्छर॒] [ # जेन निवन्ध रत्नावली भाग रे 


यतोह्सो हरितः क्षेत्रादानीतों भायंया सम॑। 
ततो हरिरिति स्याति गत: सर्वत्र विष्टपे ॥७॥ 
वर्व रक्षवाँ 
इनमें लिखा हैं कि--दणवर्वे तीर्थकरके तीथ्थेमे कौशाबीके 
राजा सुम्रुखने वीर॑क सेठकी स्त्रीको हरकर उसके साथ भोग 
भोगा। फिर मुनिदान दे मरकर हरिपुरमे दपति हुये, जो 
विजयाद्ध की दक्षिणश्रेणीमे क्रीडाकर भोगभूमिमे पहुँचे। उधर 
वी रक स्त्रीवियोगसे दग्ध हो तप कर देव हुमा । अवधिज्ञानसे 
हरि (?) में पंदा हुमा । वेरीको जानकर उसे भरत क्षेत्रमे ले 
आया। इस प्रकार वह पापबुद्धि दुर्ग तिको गया। क्योकि वह 
हरिक्षेत्रसे भाया सहित लाया गया जिससे लोकमे (हरि इस 


नामसे विख्यात हुआ । 
कहनेकी आवश्यकता नही कि परदुमचरितक़ा यह कथन, 
कितना अस्पष्ट और संदिग्ध है। श्लोकोकी रचना भी- विलक्षण 
हो गईडहै। चौथे श्लोकपदोका एक दूसरेसे सम्बन्ध ही नहीं 
मिलता । छठवे श्लोकमे हरिके साथ पुर शब्द भी उड़ गंया है । 
और भी विचारिये-राजा सुमुख और उसकी रखेल स्त्रीका 
हरिपुरमे दपति उत्पन्न होना” यह कथन कितना श्रमपुर्ण है। 
मरकर दपति होवा तो भोगभूमिमे ही सभवहों सकता है। करमे- 
भूमिमे तो दोनों ही अलग २ मातापिताओोके यहाँ जन्म लेकर 
फिर विवाह होनेपर दपति बनते है । यहाँ दोनोके कौन माता- 
पिता थे ऐसा कुछ भी उल्लेख नही है। यह सब गडबड़ पउम- 
चरियके अनुकरणके कारण हुई मान्रम होती है। 
यहाँ मैं इतना और बतला देना चाहता हू कि दिंगम्बर 


शेताबरमे ८४ बातोके अतिरिक्त भी अन्य कितना ही अन्तर बातोंके अतिरिक्त भी अन्य कित्तना ही अन्तर हूँ 





क्या पउमचरिय दिगम्वर ग्रन्थ है. ] . २७३ 


(जो मुझे इसकी छानवीनमे ज्ञात हुये हैं उनमेसे भी एक दो यहां 
लिख देता हु-- 


दिगम्बर सप्रदायके मामूली शास्त्रज्ञ भी यह जानतेहै कि 
तीथकर प्रकृतिकी कारणभूत भावना १६ होत्ती है जिसे षोडश- 
कारण भावनाके नामसे बोलते है और यही 'पदुमच रितमे लिखा 
है किन्तु पउमचरिय उसकी २० भाषना» लिखी है। यथा- 
'वीस जिणकारणाइ भादेओ' पे २ गाथा ८५२१ 


इसी तरह जहा पदमचरितमे सुमेरु और प्तौधरमके वीच 
बालाग्र मात्र अंतर बतलाया है चह्ा पठमचरियमे सौधसेको 
मेरुकी चूलिकासे स्पशित बताया गया है । यथा- 


* छालाग्रसाद्वविवरास्पृष्टसोधमंभूमिक' ३ ! 
पदंसचरित पर्य ३ श्लोक ४३४४ 
* उर्वार च चुलियाए सोहम्म चेव फुसमाणों । ! 
पउमचरिय पर्य ३ गाथा २४ 


यहांतक तो दिगमभ्बर मान्यता के प्रतिकूल जो भी कथन 
ऊपर पउमचरियमेसे निकालकर बताया गया है उसे एक तरह 
से मासूली कहना चाहिये । द्विगम्ब॒र श्वेत/म्बरमे जो केवलीअक्ति 
स्त्रीमृक्ति और साधुको वस्त्रपानादि रबनेका खास भेद है वह 
पउमच रियमे मिलना चाहिये । इसके लिये मैंने खुब ढू छठ खोज 
की, आखिर मुझे ऐसा कथन भी मिलगया। केचलीमुक्ति और 
स्त्रीमुक्तिका कथन तो कही न मिला किन्तु मुनिके वस्त्रपात्रादि 


5४% स्घवेतावरोके आवश्यक सूत्रादि प्रन्योमे भी २० भावना 
लिखी हैं । 








कक | रे ख 2५ 
श्छ्छ | [ # जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


रखनेका आभार पठमचरियमे अवश्य पाया जाता है जो इस 


प्रकार है-- 


पउमचरिय पर्व २२ मे लिखा है कि-'मांस भक्षी राजा 
सोदासको राज्यच्युत कर निकाल दिया तो वह घूमता हुआ 
दक्षिण देशमे श्वेत वस्त्रघारी मुनिको पाकर उनसे श्रावक दीक्षा 
ली। ग्रन्थके पद्म इस प्रकार है-- 


पेच्छइ परिब्भमंतो दाहिणदेसे सियंबरं पणओं । 
तस्स सगासे धम्म सुणिकण तओ समाढत्तो पा 
सुणिऊण वयणमे यं मुणिवरविहियं भएण द्ु.खाणं । 
होउं पसन्‍तहियओो सोदासो सावओ जाओ ॥र्घ०। 


इसमे साफ तौरपर मुनिके लिये सियबर शब्द है जो 
सितांवर यानी सफ़ेद कपडेका वाचक है। पदुमचर्तिमे इस 
जगह वस्त्राश्रय रहित मुनि लिखा है। जैसे-- 


पोज ० ०+....->लकल न फाड़ क+ल 


दक्षिणापथमासाद प्राप्यानंबरसंश्रयं 
श्र्‌ त्वा धर्म बभुवासावणुत्रतघरों महावु ॥१४४८॥ 


यह तो हुआ मुनिके वस्त्रविधान, अब पात्र रखनेका 
विधान सुनिये-पर्वे ८८ 


अह अन्तया कयाई साहु मज्ञण्हदेसबालस्मि। 
उप्पइय नहयलेणं साएयपुरि गया सब्बे ॥११॥ 





पे २२ गाथा १ “अह ततो किनधरो मुणिवसभो 
मलविलित्त सव्बगो” रेखाकित से दिव्त्व सिद्धि होती है । 


क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है /] | [. २७५" 


भिक्‍्खट्ठे विहरन्ता घरपरिवाड़ीए साहवो धीरा३_, 
ते सावयस्स भवण संपत्ता अरहदत्तस्स ॥१२७ 
चितेइ अरहदत्तो वरिसाकाले काह इसे समणा। 

हिण्डन्ति अणायारी नियय ठाणं पमोत्तर्ण ॥१३॥ 
ते सावएण साहू न वदिया गारउजस्स दोसेणं॥ 

सु'हाए तस्स णवर तत्तो पडिलाभिया सब्वे ११७॥ 
दाऊण धस्मलाभं ते जिणमवण कमेण सपत्ता। 

अभिवदिया जुईण ठाणनिवासीण समर्णण 0१८७ 
ते तत्य जिणाययणे सुणिसुन्वयस्तामियस्स वरपडिस । 
अधभिवदियो निदिद॒ठा जुदणप्मय कया हारा ७२०॥ 


अर्थ-एक दिन वे सप्तषि चारण मुनि मध्याकह्त कालमे 
आकाशमार्गसे चलते हुये 'साकेत्त' पुरोमे आये वहाँ भिक्षार्थ 
घूमते हुये अहंदत्त श्रावकके घर गये। उन्हे देखकर अहँद्त 
विचारता है कि-ये अनाचारी साधु नियतस्थानको छोडकर 
चर्षाकालमे कंसे घचिहार करते है। आदिर अहुंदत्त'ने उनकी 
वदना तक न की । तब केवल उसकी स्नुषा कहिये पुत्रवधूने उन 
मुनियोको पडगाहा । वे घुनि धर्म लाभ देकर पेदल जिनभवनको 
गये । तत्स्थाननिवासी दाू.ति नामके श्रमणने उनकी वंदना की । 
वे मुनि वहा जिनालयमे सुनिसुव्रतस्वामीकी प्रतिमाकों नमस्कार 
कर बैठ गये और वही 'च् त्ति' श्रमणके समीप उन्होने आहार 
किया । 


इस कथनसे यह साफ सिद्ध है कि अईदत्तके घर मुनियों 
ने भोजन उदरस्थ किया नही । सिफ वहासे तो वे भोज्य सामग्री 
को अपने साथ ले आये थे। जिसे उन्होंने “द्यूत्ति' श्रमणके 
उपाश्रयमे आके जीमा। दाताके घरसे भिक्षा प्राप्त कर उसे 
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उपाश्रयमे लेजाकर जीमना ही उनके पात्र रखनेका निश्चित 
सुबृत है । 


यही कथा श्वेतावर जैन रामायण > मे भी इसी तरह 
पाई जाती है। उसके अनुवादको यह मे ज्योका त्यो दे देता है 


“एकबार वे मुनि पारणा करनेके लिये अयोध्यामे गये । 
वहा अहेंदत्त सेठके घर भिक्षाके लिये गये । सैठने अवज्ञाके साथ 
उनकी कदना की और मनमे सोचा कि ये कैसे साधु हैं जो वर्षा 
ऋतुमे भी विहार करते है में इनस कारण प्‌ छू ? नहीं। ऐसे 
पाखडियोसे बात करना वृथा है सेठकी स्त्रीने उनको आहार“ 
पानी दिया। वे आहारपानी लेकर द्यूति नामा आधचधार्यके 
उपाश्रयमें गये । छू ति आचाय॑ने उनको आसान दिया उसी 
पर बेंठकर उन्होने पारणा किया। ” पृष्ठ ३६७ 


पाठक सोचते होंगे कि इस जगह पदुमचरितमे कसा 
कथन है ? पदूमचरितमे और तो सब ऐसा ही कथन है किन्तु 
उसमे चारण मुनियोका'चयू,ति भट्टारकके यहा आकर भोजन 
जीमनेका कथन नही है + 


इसके अलावा एक वात और भी विचारणीय हैं और वह 
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>< हेमचरद्राचार्यक्तता 'त्रिषण्ठिशलाका पुरुष थरित्र' के सप्तम 
पवे मे जो राम रावणकी कथा है उसीका हिन्दी भनुवाद गनन्‍्य भण्डार, 
मांटूगा, वबई' ने जेन रामायणके न/मसे छंपाया है। अनुवादक हैं कृष्ण: 
लालजी वर्मा प्रेम' । ग्रथ' वढास। है जिसमे १० सर्गय हैं। कथा पउम- 
यरिय भौर पदमचरितसे अधिकाशमे मिलती हुई हैं, कही २ थोडा 
बहुत फके भी है । 





क्या पउमचरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. [ २७७ 


थह है कि-दोनो ही ग्रथोमे सैकडो जगह मुनिवाचक शब्द आये 
है। किच्तु पदुमचरितमे जहा जातरूप, नग्न, अचेल, पाणिपात्र, 
गगनबिर, दिग्वास आदि या इन्ही अर्थवाले अन्य नाम आते है 
चहा पउमचरियमे मुनिकै पर्यायवाची ऐसे नाम भूलकर भी न 
मिलेंगे (उपयुक्त (सियबर'” शब्दको छोडकर) किच्तु वहा मिलेंगे 
निग्नेन्य, मुनि, साधु, श्रमण, यति आदि सामान्य शब्द । श्वेता- 
वराम्तायमे जिनकलपी साधुका स्वरूप नग्न होते भी इतने बड़े 
भारी पुराणमे जिसमे चतुर्थकालकी आदिसे लेकर अन्त तक 
होने वाली कितनी ही कथाओका समावेश है एक भी साधुको 
नग्न नही लिखना ग्रन्थकर्ताका नग्नत्वके प्रत्ति अवश्य उपेक्षा- 
भाव जाहिर होता है। 


कि जिस पउमचरियमे इतनी बातें दिगवर 
सें विरुद्ध पायी जाती हैं यहातक कि मुनिके वस्त्र और 
पांत्र तक रखना जिसमे प्रमाणित होता है और जिसका कर्ता 
भुनिके लिये दिगबर शब्द तकका प्रयोग करना नही चाहता 
उसे दिगंबर ग्रथ बंतलाना भारी भुलहै ।॥ और यह भी नहो कह 
सकते कि यह ग्रन्थ उस समय बना है जब जेनधमंमे दिगववर 
एवेतोबर भेद नही हुआ था। 'ऐफिर भी इत्तना त्तो कहा जा 
सकता है कि- शायद यह ग्रथ उस वक्त का हो जब जेनधर्म॑मे 
दिगबर श्वेत्तावर भेद स्पष्ट तौरपर न होकर उसकी परिस्थिति 
तेयार होरही हो कोई एक दल नय मार्ग निकालनेकी फिराकमे 
हो जिसके लिये धामिक ग्रथोमे छिपे तौरपर मिलावट भी की 








इससे यह ज्ञात्त होता है कि पठमचरिय से कीतिधरके ग्रन्थ का 
अनुप्तरण करते हुए भी ग्रथ को किसी श्वेतावर ने बदला हे अधवः 
फीरतिघर के ग्रथ को बदलकर श्वेतरबर बनाने का प्रयत्व किया है । 
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जारही हो । यह अनुमान इसलिये भी ठीक होसकता है, कि 
पउमचरिय जैसे एक बड़े ग्रन्थमे मुनिके वस्त्र पात्रका उल्लेख 
प्िफ एक-एक ही मिला है । और वह भी अति सकषेपसे । 


यहापर खडेलवाल जैव हिंतेच्छु के उस लेखपर विचार 
करना भी आवश्यक प्रतीत होता है, जिसमे पउमचरियकों 
दिगवर ग्रन्थ सिद्ध करनेका उद्योग किया गया था। जिसका 
कि जिकर ऊपर किया गया है। वह लेख जिस अकमे मैंने 
पढ़ा था उसमे अपूर्ण था, आगेके अकोमें' प्रा निकला होगा 
किन्तु वे मेरे देखने मे नही आये । अत उक्त लेखाशमे जो 
लिखा था उसीपर मैं यहाँ विचार करताहू । 


(उस लेखमे लिखा था कि-“'पउमचरियमे महावीर 
जिनका गर्भापहरण व उतका विवाह नहीं पाया जाता और 
केवलीके उपसर्गका अभाव भी उसमे निरूपण किया हैं इसे 
वह दिगम्बर ग्रन्थ है । ) | 


बेशक मैं यह मानता हैं कि पउमचरियके दूसरे पर्रमे नी ' 

महावी रस्वामीका चरित्र लिखा. है, उसमे महावीरका, न 

त्रिशलाके गर्भमे जाना बताया गया है व्‌ विवाहका कथन 
नहीं है। जिसका उत्तर यह भी होसकता हैं कि कथन सकेप 
होनेके कारण वैंसा न लिखा गया हो। क्योंकि यहां खासतोरते 
महावी रका चरित्र तो कहना हीनथाजी सिलसिलेवार पूरा 
बर्णेन करें। यहां तो कथाकी उत्यानिकाक़े तौरपर मामूली कयत 
करना था । अथवा सभव है कि गर्भापहरणकी कल्पना एवेताबर 
ग्रन्थका रोकी पीछेकी हो । के वलीके उपसर्गका अभाव इसी मे 
बुय्या अन्य श्वेताम्बर अन्योमे भी पाया जाता है। वीर जिनके 


ता +त+++७+-- 


केवली अवस्थामे उपसर्गका होना जो एवेताम्बर आंग्रममे पाया 


क्यी पउमर्चरिय दिगम्बर ग्रन्थ है. [ रफणई 
जाता है वह एक विशेष बात है जिसे उन्होने.ओ आएचग्रे.तामसे 
लिखा है। और वह पउमचरियमे सक्षेपताके कारण नही लिखा 
गया है ऐसा जान पडता है। लेखअने एकवात अपनी जाणमे 
बडे मार्ककी लिखी है। वह पउमचरियके निम्न पद्यको जिसमे 


पाच तीर्थंकरोको कुमारावस्थामे दीक्षा लेनेका कथन है महावीर 
की अविवाह सिद्धिमे पेण किया है- 


»««« मल्‍लो अरिट्ठनेमी यासो वोरो य वासुपुज्जो ५७ 
एए फुमारसीहा गेहाओो णिग्ग्या जिणर्बरिंदा। 
सेसा वि हु रायाणो पुहई भोत्तण गिक्‍्खता ॥ए८ा 
पर्व॑ २० 
अथे-मल्लि, अरिप्टनेमि, पाश्वं, वीर भर वासयुपुज्य ये 
पाच तीर्थंकर ' कृमारपणेम घरसे निकले-यानी दीक्षा ली, भी 
शेप तीर्थंकर राजा हो पृथ्वीको भोग दीक्षा लो । 


यहा भी लेखकने कुमार शब्दमे गलती खाई है । यहा 
कुमारसे मतलब है राज्याभिषेकके पुर्वंकी अवस्था, न कि बाल- 
च्रहद्मचारित्व । नही तो ग्रन्थकर्त्ता यो नही लिखते कि-'शेष तोर्थ- 
कर राज भोगकर दीक्षा ली” | इसी तरहका वर्णन एवेताम्बरोके 
“आवश्यक सूत्र में भी पाया जाता है। यथा- 
वीर अरिट्यनेमसि पासं सल्लि च चासुपुक्ज च । 
एए मोत्तूण जिणें अवसेसा आसि रायाणो ॥२४३॥ 
अमय इच्छियासिसेया कुमारवासंसि पव्चइया। 
' आवश्यक सुत्र * 
डुट रायकुलेसु विजाया वियुद्धवसेसु खनिश्षकुलेसु । 


ण॒य इत्थि आभिसेआ कुमार वासमि पवथ्वय ॥ 
आवश्यक नियुक्ति 
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अर्थ -वीर, अरिष्टनेमि, पाश्वे, मल्लि और वासुपृज्य इन 
पच तीर्थकरोको छोडकर बाकी तीर्थंकर राजा हो दीक्षा-ली | 
और उक्त पाचो ने राज्याभिषेकको नही चाहते हुए कुमारावस्था 
में ही दीक्षा ली । 


पाठकोको यह स्मरण रहे कि इसी आवश्यक सृत्रमें 
महावीर जिनका विवाहही नहीं उनके सतान तकका उल्लेख है। 


इसप्रकार लेखकने पठमचरियको दिगम्बर ग्रन्थ साबित 
करनेके लिये जो-जो दलीले दी वे सब नि सार और अकि- 
चित्कर है । 
परमपुराणकी प्रामाणिकता से संदेह-- 


रविषेणके पद्मचरितमे कितना ही कथन ऐसा भी है जो 
दिगम्बर मान्यताके विरुद्ध पडता है। और वह पउमचरिय 
का अनुस्तरण करते हुये किप्ती तरह उसमे प्रविष्ट होगया जान 
पडता है । जेसे- 4 


मेर्को कपित करनेसे महाबीर नाम होना > (खण्ड १ 
एष्ठ १५) विद्याधर वशकी उत्पत्ति नमिविनमिसे बताता + (खि० 
१ प्रृ० ६८) जबूद्वीपके अधिपति यक्षकी देवियोका, रावणपर 
मोहित हो उससे सभोगकी इच्छा करना । (खड १ पृष्ठ १६४) 
जिन प्रतिमाके मुकुट घारण, (खड २ पृष्ठ ३०) दो कैवलीका 








»( अशग कविक्ृत महावीर चरित और श्री धमेचलकृत 
गौतमचरितमे भी ऐसा उल्लेख है वह पदमचरित परसे लिया गया ज्ञात 
होता है । तथा इसकी भी गणना दिगम्ब्र श्वेतावरके ८४ अन्तरोमे है । 

न+- क्या पहिले विद्याघर नही थे । 


क्ष्य पंउमचरिय दिग॑म्बर भ्रन्थ है. ] [ २८१ 


साथ २ रहनां और दोनोकी एक ही गधकुटी बनना, (ख॑० २ पृ० 
१६२) लक्ष्मणका खरदूपणकी स्त्रीपर आसफ्त होना,# (ख० २ 
पृ० २४३) देवोक्का परसस्‍्परयुद्ध, (ख० ३ पृ० २१) उत्त्ृप्ट 
अणुक्नत्ती क्षल्लकका शस्त्रविद्या सिखाना, (ख० ३ पु० २४७) मुनि 
का राजिमे मामूलो वात के लिये बोलना, (ख० ३ पृ० ३१५) । 


इन॑ सवका विशेष कर्थन लेख वंढ जानेंके भयत्ते छोडा 
जाता है । 


यहाँ मैं इतना स्पष्ट और कर देता हू कि पदमचरितकी 
उक्त बातें जिन्हें देखना हो उन्हें माणिकघन्द्र प्रन्थमोलासे 
प्रकाशित सेस्क्ृत मूल पद्मचरित++दैखना चाहिये उसीके 
ऊपर खंड, पृष्ठ लिखे गये हैं। स्वर्गीय प० दोलत्त रामजी कृत्त 
बचनिकामे प्रायः ये बाते न मिलेगी । 


वचनिकार तो येही क्या और भी फित्तती ही सैकडों 
चाते उडा गये हैं और इस त्तरह ग्रन्थकत्ताके कित्तनें ही अभि* 
प्रायोसे पांठकोको वचित रेखा हैं। किसी अनुवादकफी ऐसी 
कृति प्रशसनीय नहीं कही जासक॑ती । सच ती यह है कि घचनि* 





># यह सिर्दांत विश्द्ध तो नही है किन्तु वात भई सी है । 

+-+यह ग्रंथ वहुत ही भैशुद्ध छंपा है। पँ० वीरेम्द्रकुमारजी 
शाघ्त्री केकडीने एक हस्तलिखित प्रतिसे छपी प्रतिको मिलाकर उसकी 
ढेर अंशुद्धियें छाटकर अलग सग्रह किया है। संस्कृत ग्रन्‍्थका हस तरह 
चेयर्वाह और भ धाघुं घी से छपना अफसोश्चकी बात है। उन अंशुद्धियोफी 
शुद्ध कर लिनेपर भी प्राकृत लेखमे उठाये घये आक्षेपोमे कोई फेरफाए 
नही होता। 


रू |] [ ;+%ै जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
काकारकी:इस कृपासे ही यह ग्रन्थ अबतक थोडा बहुत प्रमाण 
माना जारहा है। अन्यथा ऐसी बातोका दिगबर संप्रदायमे क्या 
काम ? मुझे भाश्चय और साथही खेद भी है कि दिगबर मतका 
कहा जानेवाला एक प्राचीन पौराणिक श्रन्थका यह हाल है। 
ग्रह सब एक विभिन्‍न आमस्नायके ग्रन्थकी नकल करनेका परि- 
णाम है। नकलका रग तो यहातक चढा है कि आप सारे पदुम- 
चरितको देख जाइये संकड़ो जगह मुनि धर्मके कथनका प्रस्गं 
होते भी उसमें २८ मूल ग्रुणोंके नाम न मिलेंगे क्योकि जब 
पउमचरियमे नहीं तो पद्मचरितमे कहांसे मिल सकते हैं। 
और इसीलिये हरिवंशकी उत्पत्तिमे भी गडबडी हुई है जैसा कि 
ऊपर कहा गया है। पदुमचरित पव॑ ३२ के अन्तमे जो जिन- 
प्रतिमाके दी कल है। जश्न नही जो शवय दिवस वकमुता मे विवेचन हैं वहभी हब पउमचरिय 
की नकल है। आश्चेय नही जो अन्य दि ०७ वंचामृता भिषेक 
का पाया जाना इसीका प्रताए हो उत्तरोत्तर ग्रत्थकर्ता देखादेखी 
ऐसा ही कथन करते चले गये हो और इस तरह पर एक भिन्न 
सप्रदायकी थीथी क्रियाकाडकी परम्परा चल पड़ी हो। तेरहपथ 
का उसे न मानना भी इस 'अनुमानको हृढ करता है कुछ भी हो 
ये बाते हमको सावधान।करनेके लिये पर्याप्त है कि किसी' 
सस्क्ृत प्राकृत ग्रन्थको महज एक प्राचीन होनेकी वजहसे हीं 
सान्‍्य नही कर लेना चाहिये । किन्तु ऐसे मामलेमे सदसद्विनिक 
कुद्धिसि पुरा काम लेना चाहिये । 


दोनो ग्रन्थोमे एक अत्यंत चितनीय स्थल-- 


खउसदि्ठ सहस्साई वरिसाणं मंतर संमवेखाय॑ । 
तित्थयरेहि, महायस भारहरामायगांग तु ॥१६॥ 
धर्द १०५ पउमच्नरिय॑ ! 


क्या पठमचरिय दिगम्वर ग्रन्थ है. ] [ २८३ 


वष्टिवर्षतहुत्लाणि चत्वारि च तत- परं। 
रामायणस्य विज्ञेयमतरं भारतस्प च धर८ण, - 
'पदमचरिता पर्व १०४ 


(इनमे लिखा है कि महाभारत और रामायणमे यानी 
श्रीकृषण पाडवादि और रामरावणादिक, समयका -अतर ६४ 
हजार वर्षका है। ” यह अन्तर बहुत ही विचारणीय है मुनि- 
मुश्नतके तीथमे श्रीरामचन्द्र हुए और नेमिनाथके ,वक्‍त श्रीकृष्ण । 
तथा दोनो ही ग्रन्थोंके पव॑ २० मे जो तीर्थकरोका अन्तराल 
कथन है वहा लिखा है कि मुनिसुत्रतके छह लाख वर्षवाद तो 
हुए नमिनाथ और नमिनाथके ५ लाख वर्षबाद हुए नेमिनाथ । 
अर्थात्‌ मुनिसुत्रत और नेमिनाथका अन्तराल समय ११ लाख 
वर्षका होता है । तव यहाँ भारत और रामायणका अन्तर ६४ 
हजार वर्ष ही कंसे लिखा है। हमने खूब ही विचार किया पर 
किसी तरह इस कथनकी सगत्ति नही बंठती । अन्य विद्वानोको 
भी सोचना चाहिये । इति) १२ 





है पदूमघरित की प्रशस्ति में रविषेण ने जिनको गुरु रूप में 
नमस्कारादि किया है वे जनाभास प्रतीत होते हैं- य।पनीय सघादि या 


चेत्यवासी हो ट्री । पृठमचरिय' को ह॒स्तलिखित प्रतियां भ॑ रिय' की हस्तलिखित प्रतियां भी मात्र श्वे> 


ग्रथ धण्डारो में ही पाई जाती है दि० ग्रय भण्टरो मे कतई नह ग्रथ_भण्डारो मे कतई नहीं इससे 
भी परउमचरिय श्वे० इति सिद्ध होती है । 


२2 


प्रतिष्ठाचायों के लिये एक विचारणीय 
विषय भोक्षकल्याणक 


आजकल प्रतिष्ठाचार्य॑ भगवात्र्‌ अत देव की 
प्रतिष्ठा मे मोक्षकल्याथ के विधान मे अम्निकुमार देव के मुकुट 
से उत्पन्त अग्नि मे मगवातु के दाह संस्कार का दृश्य दिखाते 
है। ऐसा करना उनका शास्त्र सम्मत प्रतीत नहीं होता है। 
क्योकि दाह सस्कार के समय में जब भगवान्रु अरिहन्त ही न॑ 
रहेंगे तो उनकी प्रतिमा भी अहँत प्रतिमा कैसे मानी जायेगी * 
दाह संस्कार भगवाय के निर्वाण होने बाद किया जाता है। उस 
वक्‍त अरिहन्ते अवस्था का लेश भी नहीं रहता है । अरिहस्तुदेव 


5 मतिया कम का नाले होता या अधघांतिया कर्मो का नाश होता नहीं और दाह संस्कार उनको 

अधातिया कर्मो के नाश होने के बाद ही किया जाता है। उर्ते: 

अर किले का उल्ेव नही है। किए न जमे थे रत 

दश्य दिखाने का उल्लेख नही है। फिर न जाने ये ग्रतिष्ठाच ये 

भनमानी कैसे कर रहे हैं ? चूंकि भविष्य मे प्रतिमा अरिहन्तदेव 
अत उनका मीक्ष गमन दृश्यरूप मे बताना 


की मानी जायेगी, 
किसी तरह उचित नहीं है। अर्थात्‌ केवल ज्ञानी भगवान्‌ का 


धर्मोपदेश-विहार आदि बताये बाद उनका दृश्यरूप मे मोक्ष 
अमन न बताकर उनके सोक्ष गमन का मात्र स्मरण कर लैनों 


प्रतिष्ठाचार्यों के लिए एक विचारणीय"”* | [ २८५ 


चाहिये कि इसके बाद भगवान्‌ मोक्ष पधार गये । 
इसी आशय को लेकर जयसेन ने स्व॒रचित्‌ प्रतिष्ठा 


शास्त्र के पद्चय न० ६११ के आगे गद्य में ऐसा लिखा है -- 
भतर्वाण भक्तिरेव निर्वाण कल्याणारोपण, 
साक्षातू न विधेयं स्मरणीयमेवेति । 


इसकी वच्ननिका-- 


न पा न कल्याणनि मे च्यारिकल्याण तो नस त 
किया । म॒ कल्याण सो निर्वाणभक्ति 
प्राठ्मात्र ही आरोपण करना दी आरोपण करना । साक्षात्‌ विधान नहीं करता । 
स्मरणमात्र ही है। ऐसा अनिर्वाच्य समझि लेना |! 


हाँ मोक्ष कल्याण का विधान निर्वाणभक्ति का पढलेना 
भात्र बताथा है और साक्षात्‌ विधान करने का निषेध किया है । 
ऐसी सूरत मे प्रभु के दाह-सस्कार को दृश्यकूप मे बताना 
साक्षात्‌ विधान करना होगा और स्पष्ट हो शास्त्राज्ञा का 
उल्लंघन करना कहलावेग। । जयसेन ने मोक्षगमन का साक्षात्‌ 
विधान नही लिखने के साथ ही साथ उन्होने मोक्षकल्याण के 
अर्थ इन्द्रादि देवी का आगमन भी नही लिखा है और न चौवीस 
तीर्थंकरो फी मोक्षत्तिथियो की पुजा ही लिखी है। जब वि वे 
अन्य कल्याणको मे उन कल्याणको को तिथियो को पूजा लिखते 
रहे हैं इससे यही फलितार्थ निकलता हे कि जयसेन की हृष्टि 
मे महुँतप्रतिमा मे मोक्षकल्याण की प्रधानता नही है। और 
जबकि मोक्षकल्याण मे देवो के आगमन का ही उल्लेख नही है 
तो अग्निकुमा रदेव के झुक्तुट से अग्नि उत्पन्न करता आदि हृश्य 


दिखाया स्पष्ट ही शास्त्र विरुद्ध है ३)इसके अतिरिक्त अरिहस्द- 


२८६ |] ' [ %# जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


मूर्ति के पादपीठ पर जो प्रतिष्ठा कीं. तिथि अकित की जाती है 
उसके अत किए जे हल दलित हो जाली भी की ही अकित को जाती है। 


भी यही सिद्ध होता है कि महंत्पतिमा में मोक्षकल्याण का 

साक्षात्‌ विधान नही है, स्मरणमात्र है, साक्षात्‌ विधान अंसगत 

(सिद्ध प्रतिमा में पचम कल्याण प्रदर्शन फिर भी सगत हो 
सकता है, अहंत्परतिमा मे नही))। 


आशा है वर्तमान के प्रतिष्ठाचाय इस पर गम्भीरता से 
विचार करेंगे। उनके विचारार्थ ही हमने यह लेख प्रस्तुत किया 
है । अगंर अहुत्प्रतिमा मे दाह-सस्कार का विधान करना उन्हें 
भी अयुक्त नजर आये तो उनका कतंव्य है कि आगे के लिए 
उन्हे ऐसा करना बन्द करना चाहिये ताकि गलत परम्परा यहीं 
समाप्त हो जाये। प्रतिष्ठा सम्बन्धी और भी भूले हमने पहिले 
दिखाई थी जिनकी चर्चा जैन निबन्ध रत्नावली” पुस्तक मे की 
गई है उन पर भी ध्यान दिया जाये ऐसी प्राथना है । 





२६ 


नवकोटि विशुद्धि 


जिन आहारादि के उत्पादन में मुनि का मन, वचन, 
फैाय के द्वारां कृत कारित अनुमोदितरूप कुछ भी योगदान न हो 
ऐसा आहारादि का लेना मुनि के लिए नवफोटि विशुद्धिदान 
कहलाता है.। अर्थात जो आहारादि मुनि के मन के द्वारा कृत- 
कारित-अनुमोदित न हो । न उनके वचन के द्वारा कृत-कार्रित 
अनुमोदित ही और न उनके काय के द्वारा कृत-कारित-अनु- 
मोदित हो ऐसे ,आहारादि का दान नवकोटि विशुद्ध दान 
कहलाता है। मतलव कि देयघ्नस्तु के सम्पादन में मुनि का कुछ 
भी संपक वही होना चाहिये | इससे आहारादि के निमित्त हुआ 
आरम्भदोष मुनि को नही लगता है । वरना वह मुनि अध कर्म 
जैसे भहादोष का भागी होता है। अनेक प्रन्थी मे नवकोटि 
विशुद्धि का यही स्वरूप लिखा मिलता है । किन्तु आचार्य 
जिनसेन ने आदि पुराण पर्वे २० मे नवकोटि विशुद्धि फा एक 
अन्य स्वरूप भी लिखा है। यंथा-- 


दातु विशुद्धता देय पार्न च॒ प्रपुनातिसा। 
शुद्धि वेंयस्थ दातार पुनोते पात्रमप्यद ॥११६॥ 
पात्नस्प शुद्धि दतारं देव चंद पुनात्यत । 
नवकोटि विशुद्ध तद॒दानं॑ भूरिफलोदय्स ॥१३७॥। 


अर्थय-दाता की शुद्धि देय और पात्र फो पविच बनात्ती 
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है देय की शुद्धि दाता और पात्र को शुद्ध करती है। एव पात्र 
को शुद्धि दाता देय को पवित्र करती है। इस प्रकार का नव- 
कोटि शुद्ध दान प्रचुर फल का देने वाला होता है । 


इसमे जो लिखा है उसका अभिप्राय ऐसा है कि दाता, 
देय (दान का द्रव) और पात्र (दान लेने वाता) इन तीनो में 
यदि तीनो हो अशुद्ध हो तब तो वह दान विधि दोषास्पद है ही । 
किन्तु इन तीनो मे से कोई भी दो अशुद्ध हो और एक शुद्ध हो 
तो उस हालत में भी वह दान विधि दोषास्पद ही है । यही नहीं 
तीनो मे से यदि दो शुद्ध हो और सिर्फ एक ही कोई सा अशुद्ध 
हो तब भी वह दान विधि दोषास्पद ही समझनी चाहिए। 
मतलब कि दान विधि मे दाता देय और पात्र ये तीनो ही 
निर्दोष होने चाहिये तब ही वह बहुत फल को दे सकती है! 
तीनो में कोईसा एक भी यदि सदोष होगा तो वह दान विधि 
प्रशस्त नहीं मानी जा सकती है | 


उक्त श्लोक द्य में लिखा है कि दाता की शुद्धि देय और 
पात्र को पवित्र बताती है। इस लिखने का भाव यह है कि 
यद्यपि देय और पात्र शुद्ध है मगर दाता अशुद्ध है तो इस एक 
की अशुद्धि ही सब दान विधि को सदोष बना देगी और दाता 
व पात्र शुद्ध है मगर देय कहिये दान का द्रव अशुद्ध है तो यहाँ 
भी इस एक की अशुद्धि ही समस्त दान विधि को सदोष बना 
डालेगी । इसी तरह दाता और देय शुद्ध है मगर पात्र अशुद्ध 
है तो वह दान विधि भी सारी की सारी सदोष ही समझी 
जाएगी । 

जिन सेना चार्य का यह कथन आशाधर ने सागर धर्मा- 
मृत अध्याय ५ श्लोक ४७ की टीका मे तथा अनगारधमसमित के 
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५ वें अध्याय के अस्त में और शुभचन्द्र ने कातिकेयानुप्रेक्षा की 
गाथा ३६० की टीका मे उद्ध त्त किया है। 


किन्तु सोमदेव ने यशस्तिलक के निस्न एलोक मे जिनसेन 
के उक्त कथन के विरुद्ध लिखा है। 


भुक्तिमात्रप्रदानें हि का परीक्षा तपस्विनाम्‌ । 

ते संतः संत्वसंतो वा ग्रही दानेन शुद्ध्यति ॥८१५॥ 

अर्य -भोजनमात्र के देने में साधुओ की क्या परीक्षा 
करनी ? वे चाहे श्रेष्ठ हों या हीन हो । गृहस्थ तो उन्हें दान 
देने से शुद्ध हो ही जाता है। 

सोमदेव ने इस श्लोक मे यह शिक्षा दी है कि मुनि को 
आहार दान देते वक्त गृहस्थ को यह नही देखना चाहिए कि 
यह मुत्रि आचारवान्‌ है या आचार भ्रष्ट है उसकी जाँच 
पडताल करने की जरूरत नही है। मुनि चाहे कैसा ही अच्छा 
3, न हो गृहस्थ को तो आहारदान देने का अच्छा हो फल 

गा। 


सोमदेव का ऐसा लिखना जिनसेनाचाये की आस्नाय के 
विरुद्ध है क्योकि जिनसेन ने ऊपर यह प्रतिपादन किया है कि- 
पात्रकी शुद्धि दाता और देय दोनोको पवित्र चनात्तीहै । प्रकारा- 
तर से इसी को यो कहना चाहिए कि-पात्र की (दान लेने वाले 
साधुकी अशुद्धि दाता और देयको भी अशुद्ध बचादेती है। भावार्थ 
उत्तमदाता और उत्तम देय के साथ-साथ दान लेने वाला भी 
जात्र होना चाहिए तबही दानीको दानका यथेष्टफल मिलत्ताहै। 


महंषि जिनसेन और सोमदेव के इन परस्पर विरुद्ध 
पेचनो मे किनका वचन प्रमाण माना जाए यह निर्णय हम 
विचारशील पाठको पर ही: छोडते है । ्छ 


है 
अढाई द्वीप के नक्शे में सुधार की 
आवश्यकता 


यह नर्वेशा हाल हीं में श्रीयुत पसनालाल' जी जन दिल्‍ली 
की ओर से प्रकाशित हुआ है। जेने भूगोल के ज्ञान की जैन 
समाज में बडी कमी है । और तो क्या जन विद्वान तक भी इस 
दिशा में पूरीं जानकारी नहीं रखते है । ऐसी अवस्था मे आपका 
यह प्रयास समथोपयोगी और स्तुत्य है। आपने परिश्रभ के 
साथ यह नशा तैयार किया है तदथ्थं आप धन्यवाद के पात्र है । 
इसके पहिले आपने चौबीस तीर्थंकरों केः ज्ञातव्य विषयो का 
सेक्‍्शां भी प्रकाशित करके वितरण किया है। ऐसे कामो में 
आपकी मेभिरुचि होना यह ऐक सराहनीय बात है । 


उक्त अढाई द्वीप को नक्शा मेरें स्लामने है। देखने पर 
उसमे सुझे भूलें नजर भाई हैं, जिनका मैं यहाँ उल्लेख कर देना 
ुच्ति समझता हैं । 


(१) विदेह क्षेत्र भे सीता के उत्तर तद और सींतोदा के 
दक्षिण तट के देशो को नक्शे मे उल्टेक्रम से लिखे है। यानी दें 
लवणससुद्र से भद्रशालवन की तरफ लिखे गये हैं। ऐसा लिंखर्ना 
नलत है । उन्हे क्रम से भद्रशाल से लवण समुद्र की तरफ लिखने 
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चाहिये। प्रमाण के लिये देखो त्रिलोकसार की ६८७ आदि 
शाथायें । 


(२) नवशे में युग्मधर का स्थान सीताके दक्षिण तटपर, 
घाहुका सीतोद,के दक्षिण तटपर और सुबाहुका सीतोदाके उत्तर 
तटपर वताया है वह भी गलत्त है। क्योकि ग्रन्थों में युग्मधर की 
नगरी का नाम विजया लिखा है। यह नाम शास्त्रो मे सीता 
के दक्षिण तट की नगरियो मे कही नही है । और बाहु की नगरी 
का नाम सुसीमा लिखा है यह नाम भी सीतोदा के दक्षिण तट 
की तगरियो मे नही है। 


तथा सुबाहु की नगरी का नाम वीतशोका लिखा है यह 
नाम भो सीतोदा के उत्तर तट की नगरियो में नही है। इससे 
मातम होताहै कि-इन तोनो तीर्थंक रोके जो स्थान नवंशेमे बताये 
गये हैं वे गलत हैं। और इसी माफक नक्शे मे अन्य चार मेरु 
सम्बन्धी विदेहों मे शेष १६ विद्यमान तीर्थंकरो के स्थान बताये 
है वे गलत है। सही स्थान युग्मंधर, बाहु, सुबाहु का क्रमश. 
सीतोदा का उत्तर तट, सीता का दक्षिण तट और सीतोदा का 
दक्षिण तट है। इसी माफक धातको द्वीपादि के विदेहो में 
समझना चाहिये। प्रमाण के लिये देखो कवि द्यानतराय जी 
कंत धर्म विलास मे 'वर्तमानबीसी दशक नामक पाठ। इस 
विषय में हमारा एक लेख गत॒कार्तिक कृष्णा ५ के जैनमित्र के 
अंक मे छपा है उसे देखना चाहिये । 


(३) नक्शे में हैभवत, हरि, रम्यक और हैरण्यवत इन 
क्षेत्रो के मध्य मे वेताढ्य पवेत बताया हैं। वह गलत है, उसकी 
जगह नाभिगिरि लिखना चाहिये । 
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(४) नक्शे में गंगा सिन्धु को दक्षिण की तरफ के लवण 
समुद्र में गिरना चित्रित किया है। यह गलत है, दोनो नदिय 
दक्षिण भरत के अद्धं भाग तक ही दक्षिण की ओर वह कर 
फिर पूर्व-पश्चिम की ओर म्ुडकर सीधी पूर्व-पश्चिम की तरफ 
के लवण मम्ुद्र में गिरी है। इसी तरह की गलती रक्ता 
रक्तोदा के सम्बन्ध में की गई है। प्रमाण के लिये देखो 
त्रिलोकसार की गाथा शु८े६ वी । 


(५) नक्शे में धातकी और पुष्कराद्ध द्वीप की रचना 
अकित की है परन्तु दोनों द्वीपो के नाम कही नही लिखे है। 


(६) -नक्शे मे धातकी भौर पुष्कराद्ध के पूर्वापर भागों 
को विभाजित करने वाले चार पवंतो के नाम वक्षारगिरि लिछे 
है । यह गलत है, उनकी जगह इम्वाकार ग्रिरे नाम लिखने 
चाहिये १ 


(७) धातकी और पुष्कराद्ध में गंगाकी आधे भरत क्षेत्रमे 
लिखकर उसीको आधे भरतमे सिंधु नामसे लिखाहै। और सिंधु 
को भी आधे भरतमे गंगा के नामसे लिखा है। यही भूल उत्त 
दोनो द्वीपी के ऐरावत क्षेत्र मे की है १ 


(८) नदीश्वर द्वीप में ५२ जितालयों की रचना से 
दधिमुख गौर रतिकर पवेतों के नाम लिखकर यह सूचित 
किया हैं कि-उनपर जिनालय हैं। किन्तु उनकी तो सख्या ४८ 
ही होतीहैँ। शेष ४ जिनालय कहा किस पर्वत पर है यह नकक्‍्शेमे 
कही नहीं लिखा गया है। ४ जिनालय 'अजनर्गिरि' पर है। ४ 
दधिमुख भी नही लिखे हैं वे भी लिखने चाहिए । 


(६) २५ से ३२ तक के क्षेत्रो पर 'भूतारण्य' तथा १७ से 
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२४ पर 'दिवारण्या दिया है उनकी जगह क्रमश “देवारण्य” 
“भूतारण्य” परिवर्तित करना चाहिए । देखो त्रिलोकसार गाया 
६४० की वचनिका ।' 


“ (१०) 'नक्शे मे ह॒द जगह-जगह लिखा है सवेत्र हृद 
चाहिए अथवा द्रह कर देना चाहिए 


(११) कालोदधि समुद्र लिखा है यह गलत है क्योकि 
उदधि, समुद्र दोनो एकार्थक हैं अत 'कालोदक समुद्र” नाम देना 
चाहिए अथवा सिफ्फ “कालोदधि” 


(१२) हैरण्यवन क्षेत्र हैमबन क्षेत्र लिखा है चाहिए 
हैरण्यवत्त क्षेत्र हैमवत क्षेत्र । 


(१३) बदी नामो में हरि नदी लिखा है चाहिए हरित्‌ 
नदी । इसीतरह कही-कही 'नरकाता' नदी का नाम भी गलत 
लिखा है 


इस प्रकार ये भूले नक्शे में हमारो दृष्टि मे आई है। 
यदि इस विषय के किसी अच्छे जानकार विद्वान्‌ से परामर्ण 
करके नक्शा तेयरर किया जाता तो ये भूले उसमे नही रहती । 
नक्शे का आकार भी बेडौल है। अगर कुछ महीन अक्षसे मे 
छापा जाता त्तो नक्शा कुछ छोटा बनकर काच मे जडले योग्य 
चन जाता व उसमे और भी आवश्यक जानकारी दी जा सकती 
थी । जसे विदेह क्षेत्र सम्बन्धी सुंख्य नगरियों के नाम, विभगा 
नदिये, वक्षारगिरि, जम्दृशाल्मलो वृक्ष, भद्रशाल आदि वन 
चर्ग रह। नक्शे में सकेतसू चिका, सबोधन आदि देकर च्यर्थे ही 
नक्शे का कलेवर भरा गया है । इनकी जगह अढाई द्वोप से कहा- 
कहा अक्ृत्रिम चेत्यालय है उनको कुल किवनी सख्या है, मेरु की 
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ऊर्चाँई, चौडाई कितनी है। विदेह के प्रत्येक देश में चक्रवर्ती 
छहखडो का विजय करता है वे छह खण्ड वहा कैसे बनते है, 
इत्यादि विवरण लिखा जाना चाहिये था । 

जो भूले हमने यहा बताई हैं उनका सशोधन नक्शे मे 
जरूर सूचित किया जाना चाहिये । वर्ना गलत प्रचार होगा जो 

अच्छा नही है । हमारी राय में चक्शे में जहा सकेतसूचिका और 

सबोधन शीषे क के नीचे जो कुछ छपा है वे खास आवश्यक नहीं 
है उसके ऊपर ही सशोधनपत्र चिपका देने चाहिये । 

आशा हैँ भाई पन्‍तालाल जी साहब इस पर ध्यान देते 
की क्ृपा करेंगे । 





नोट +-वर्धमान प्रेस इलाहाबाद से प्रकाशित जम्बूद्वीप का 
तक्शा (मोटा ग्लैज कागज) काफी शुद्ध है त्रिलोकसारामुसार बिल्कुल 


सही है । 





श्दद 


कतिपय ग्रंथकारों का समय निर्णय 


शुभचख्राचार्य 


यहाँ हमे उन शुभचम्द्राचार्य कै समय की चर्चा कर रहे 
हैं जिन्होंने ज्ञानारणव नामक उत्तम शास्त्र बनाया है। उसमे 
धस्कृत के कोई ४३ पद्य अन्य प्रथो के 'डबतच' रूपसे पाये जाते 
है। ये सब पद्म स्वय ग्रन्थकार ने ही उद्ध,त किये है, टीकाकार 
ने नही । हमारे समक्ष ज्ञानाणंव को एक ऐसी हंस्तलिखित मूल 
प्रति है जिसको सकलकीति की शिष्यपरम्परा मे होने वाले 
28 के शिष्य विशालकीति मुनि नें वि० सं० १६११ में 
थी। उसमे भी ये पद्य इसी तरह से “उक्त च” लिखे 
है। उन पद्मो मे पुरुंषाथेसिद्ध्युपाय और यशस्तिलक के भी 
पद्म हैं। यशस्तिलकी के पद्च ज्ञानाणव के पृ० ७० और ८७ पर 
तंथा पुरुषार्थ सिदृध्युपाय का “भिथ्यात्ववैदरागा” पद्म पृष्ठ १६५ 
पर उद्ध,त है। यह पृष्ठसंख्या ज्ञानाणंव के तीसरे सस्करण को 
संमझनी चाहिये । इनमे से यशस्तिलक का रचनाकाल पूर्णतया 
निश्चित है। यशस्तिलफ कौ प्रशस्ति मे उसके कर्त्ता सोमदेव ने 
उसको वि० स॑० १०१६ मे बनांकर समाष्त किया लिखा है। 
इससे प्रगंद होता है कि ज्ञौनाणंव के रचनाफा।ल को पूर्वावष्ति 
वि० स॑० १०१६ की है । यानी वह वि० स०१०१६ से पहिले का 
घना हुआ नही है। बाद मे बना है। फितने वाद में बना है ? 
इसके लिये रत्तकरडश्रावकाचार की प्रभाचन्द्र कृत स्स्कृठ 
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टीका हदृष्टव्य है। उसके ५ वे परिच्छेद के शलोक २४ की टीका 
मे प्रभाचन्द्र ने ज्ञानाणंव का निम्न पद्य उद्ध.त किया है-- 


क्षेत्र वास्तु धनं घान्य॑ द्विपद व चतुष्पदम ।._ 
शयनासन च यान कुप्य॑ भांडसमी दश ॥णश। 
सम १६ 


दर 


प्रभाचन्द्र ने कुछ साहित्य राजा भोज के राज्य मे और 

कुछ साहित्य भोज के उत्तराधिकारी राजा जयसिह के राज्य 
मे निर्माण किया है। इतिहास में राजा भोज का राज्य- 
काल वि- स॒ १०७० से १११९० तक का और उसके बाद जयसिह 
का राज्यकाल वि. स॑ १११६ तक का माना है । यही और इससे 
क्रुछ आगे तक का समय प्रभाचन्द्र का है। शुभचन्द्र के समय की 
उत्तरावधि भी यही समझनी चाहिये यानी इस समय से पहिले 
पहिले ज्ञानाणंव का निर्माण हुआ है| अर्थात्‌ ज्ञानाणेवकी रचना 
विक्रम की ११ वी शती का दूसरा तीसरा चरण हो सकता है । 
श्री विश्वभूषण ने इन शुभचन्द्र को राजा मरुज भौर भोजदेव के 
समकालीन लिखा है। इस कथन की सग्रति भी उक्त समय से 
मिल जाती है । विश्वभूषण ने भत्‌'हरि को भी इन्ही शुभचसद्र के 
समसामयिक लिखा हैं सो ये सतू हरि शतकत्रय के कर्त्ता भतृ - 
हरि से भिन्‍न कोई अन्य ही भतृ हरि हो सकते हैं। क्योकि 
भर्तूं हरि के नीतिशतक का “नेता यस्य बृहस्पति” और वे राग्य- 
जशतक का “यदेतत्स्वच्छद” ये दोनो पद्म ग्रुणभद्रकृ॒त आत्मा- 
युशासन में क्रमश ३२ और ६७ नम्बर पर पाये जाते हैं। अतः 
गतकत्रय की रचना ग्रुणभद्र से भी पहिले हुई है। ग्रुणभद्र का 
पस्तित्व वि. स ६१० के लगभग तक का माना जाता है। इस- 
जये ज्ञानाणेंव के रचयिता शुभचन्द्र जिनका कि समय ऊपर 
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हम विक्रम की ११ वीं शत्ती बता आये हैं, के काल मे शतकत्रय 
फे कर्त्ता भतृ हरि के होने की सभावना नहीं है । 


हेमचन्द्र ने योगशास्त्र (श्वेताबर) लिखा है ज्ञानाणेव 
और योगणास्त्र के बहुत से स्थल एक समान मिलते है। दोनों 
मे पहिले कौन हुआ ? यह प्रश्न बराबर चला आरहाथा। 
हेमचन्द्र का समय निश्चित है कि वे वि से १२२६ तक जीवित 
ये। इसलिये अब यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानार्णव से करीब डेढ सौ 
चर्ष बाद योगशास्त्र बना है । 


आचाये अमतचरदर 


अभृतचन्द्रकृत पुरुषार्थ सिद्ध्युपायके कितनेही पच्यजयसेनके 
धमरत्नाकरमे पाये जाते हैं। धर्म रत्नाकर का रचनाकाल विस 
१०५५ है। अत पुरुषार्थसिद्ध्युपाय के रचनासभय फी इसे 
उत्तरावधि समझनी चाहिये । अर्थात्‌ पुरुषाथेसिद्ध्युपाय ग्रन्थ 
वि स॑ १०५४ से पहिले बना है, बाद मे नही। कितने पहले 
चता है ? इस पर जब विचार किया जाता है तो पट्टावली मे 
अमृतचन्द्र के पंठारोहण का समय वि से ६६२ दिया है वह ठीक 
जान पडता है इससे उनका अस्तित्व अधिकतया घिक्रम की ११ 
वी शो के एक दो दशक तक कहा जा सकता है। यही समय 
यशस्तिलक के कर्त्ता सोमदेव का है । दोनो समकालीन हैं । 


पदु्मपघंदी 


हम जिन पदुमनंदी के समय पर विचार कर रहे हैं वे हैं 
पद्मनदिपचविशतिका” प्रन्थके कर्त्ता पद्मसनदी । इस ग्रन्थके 
अप्नूवाशरणे” आदि २ पद्य जिनमे १२ अनुप्रेक्षाओ के नामे 
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लिखे हैं रत्नकरंडश्रावकाचार के परिच्छेद ४श्लो १८कों 
प्रभाचन्द्रकरत्‌ टीका मे पाये जाते है। इससे ज्ञात होता है कि 
यह पंचविशतिका ग्रन्थ प्रभाचन्द्र से पहिले का बना हुआा है। 
रत्तकरड की टीका के कर्ता प्रभाचन्द्र का काल विक्रम की ११ 
वी शताब्दी के उत्तराद्ध से लेकर १२ वी के ग्रथम चरण तक 
का है जैसा कि हम ऊपर बता आये है | इस समय को 'पचवि- 
शतिका' की उत्तरावधिका समझना चाहिये। भर्थात्‌ यह ग्रन्थ 
इस समय से बाद का बना हुआ नही है, पहिले का बता हुआ है। 
कितना पहिले का बना हैँ ? इस सम्बन्ध मे फिलहाल हम इतना 
ही कह सकते हैं कि इस ग्रन्थ के प्रथम प्रकरण के श्लो १६७ मे, 
द्वितीय प्रकरण के श्लो श४ मे और वे प्रकरण के श्लो ३२में 
पदुमनदी ने वीरनदि को अपना गुरु लिखा है। बोधपाहुड गशथा 
१० को टीका में श्रतसागर ने भी वौरनदि को इन पदुमनदी का 
गुरु लिखा है। एक वीरनदि वे हुये हैं जिन्होने चन्द्रप्रभ काव्य 
बनाया था। उनके गुरु अभयनदी थे । इन वीरनदि का समय 
विक्रम की ११ वीं शती का पूर्व भाग माना जाता ह । यदि यही 
समय पदुमनदी का भी माना जाये तो दोनो का समकाल हंने' 
से हमारा मन कहता है कि कहीं ये ही वीरनदि तो इन पदुमनदी 
के गुरु नही हैं ? 


पदुम॒नदिपंचाविशतिका के चतुर्थ प्रकरण-एकत्वसप्तति की 
कन्नडंभाषा से एक टीका मीं उपलब्ध हैं। उस टीका के 
रचयिता भी पदमनंदी ही हैं। पर ये टीकाकार पद्मनदी और 
मूलग्रन्थकार पदमनंदी दोनो एक नहीं, भिन्न २ हैं। क्योकि 
टीकावाले पदुमन्‌दी के गुरु का नाम शुभचन्द्राद्धातदेव लिखा 
है । जबकि सुल ग्रन्थकार पदुमनदी स्वय अपने गुछ का नाम 


सु 
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चीरनदि लिखते हैं । वे सारे ग्रन्थभर मे शुभचन्द्र का कही कोई 
उल्लेख नही करते हैं तथा कनडी टीका वि सं. ११६३ फे आस- 
पास रची गई है । अगर यही समय खूलग्रन्थकारे पदुमनदी का 
मान लिया जाये त्तो विक्रम स. १९०० के लगभग होने वाले 
प्रभाचन्द्र के द्वारा पर्चावशतिका का पच्य उद्धू त कैसे किया 
जाता ? ज॑ंसाकि हम ऊपर लिख आये हैँ । 


कनडीटीकाकार और पघूलग्रंथकार पदमनदी को अभिन्न 
समझने की ध्राति ने इतिहास मे बहुत गडबडी पंदा की है । इस 
ज्रोति भे पड कर हो जात्मानुशासन (जीवराज भ्न्थमाला से 
प्रकाशित) की प्रस्तावता मे आत्मानुआसन, समाधिशतक और 
रत्तकरड इन तीनो ही ग्रन्थो के टीकाकार प्रभाचन्द्र को ए 
आशाधरजी के चकतत का बता दिया गया है (पृ. २०) जो 
बिल्कुल तथ्यहीन है । 


चसुनंदी 


यहाँ हम उन्त वसुनंदी के समय को चचो छर रहे हैं 
जिन्होने प्राकृतभाषा मे एक श्राचकाचारप्नथ लिखा है, जिसका 
प्रचलित्त नाम वसुच दिश्रावफाचार है। इन्होने ग्रन्थ फे अत मे 
अपनो प्रशस्ति लिखी जरूर है पर उस मे आपने ग्रथ का 
रचनाकाल लिखने की कृपा नही की है । प्रशस्ति से आपने जो 
अपनी गुरुपर॒परा दी है उसमे तोन नाम लिखे हैं। प्रथम ही 
श्रीनदी हुये, उनके शिष्य नयनदी हुये, नयचदी के शिष्य भेमि- 
चन्द्र हुये । उन नेमिचन्द्र के शिष्य बसुनदी ने यह उपासकाध्ययनन 
(वमुनदिश्नावकाचार) ग्रन्थ बनाया। इन वसुनदि के अगुरु थे 
चयनदी तो हो नही सकते जिल्होने वि. स॒ ११०० मे सुदर्शन- 
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श्रित (अपभ्र श) की रचना की है क्योकि वे अपने गुरु का नाम 
माणिक्यवदि (परीक्षामुख के कर्ता) लिखते है, जबकि वसुनदि 
ने नयनदि के गुरु का नाम श्रीनदि लिखा है । 


एक श्रीनदि वे हुए हैं जिनके शिष्य श्रीचन्द्र ने पुराणसार 
बनाया है तथा पुष्पदत के अपभ्रश महापुराण और रविषेण के 
पदुमचरित पर टिप्पण लिखे' है। इन तीनो की रचना श्रीचन्द्र 
ने धारा नगरी मे राजा भोज के समय क्रमश १०७०, १०८० 
और १०८७ मे की थी । । 


पद्मचरित के टिप्पण की प्रशस्ति में श्रीचन्द्र ने अपने 
गुरु श्रीनंदि को बलात्कारगण का आचाय लिखा है (देखो 
“भट्टारकसंप्रदाय ” पृ० ३६) । बलात्कारगण के साथ कुन्दकुन्दा- 
न्‍न्वय और सरस्वती गच्छ ये दो विशेषण भी लगे रहते हैं । 
सरस्वती गरुछ विशेषण विक्रम की १४ थी सदी से लगने लगा 
है । इस गण के साधु ११ वी १२ वी सदी में ही भूमि-दान लेदे 
लग गये थे। वसुनदि ने जो अपनी गुरु परम्परा लिखी है उसमे 
उन्होने श्रीनदि को कुन्दकुन्दान्वयी लिखकर उनका बलात्कार- 
गण इगित किया है । अत वस्चुनदि की गुरुपरम्परा के श्रीनर्दि 
और उक्त श्रीचन्द्र के गुरु श्रीनदि दोनों एक ही माद्धम पडते हैं। 
इन्ही श्रीनदि के शिष्य नयनदि हुये हो और नयनदि के शिष्य 
नेमिचन्द्र तथा नेमिचन्द्र के शिष्य वसुनंदि को मान लिया जावें 
और जो समय श्रीचन्द्र का स० १०८७ आदि उपर लिख आये है 
वही समय वसुनदि के दादा गुरु नयनदि का भी मान लिया 
जावे तो इस हिसाब से वसुनदि का अस्तित्व विक्रम की १२ वीं 
श॒ती के दूसरे चरण मे माना जा सकता है । 
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एक और श्रीनदि का उल्लेख स्व० पडित जुगलकिशोर 
जी मुख्तार ने वसुनदि के समय का निर्णय करते हुए रत्न- 


क्रण्ड -श्रावकाचार की प्रस्तावन्ा पृ०७४ मे किया है वहा 
लिखा है .-- 


“श्रीनदि को दिये हुए कुछ दानो का उल्लेख गुडिगेरि के 
टूटे हुए एक कनडी शिलालेख में पाया जाता है जो वि० स० 
११३३ का लिखा हुआ है। इससे माछूम होता है कि श्रीनदि 
वि० सं० ११३३ में भी मौजूद थे। ऐसी हालत मे आपके 
प्रशिष्य नेमिचन्द्र के शिष्य वसुनदि का समय विक्रम की १२ वीं 
शताचंदी का प्रायः अन्तिम भाग और सभचत्त, १३ वी शताब्दी 
का प्रारम्भिक भाग भी अनुमान किया जा सकता है । 


इस तरह अब तक के अन्वेषण के अनुसार १२ वी 
शताब्दी का दूसरा चरण और १३ वी का प्रथम चरण दोनो ही 
समय वसुनदि के हो सकते है । 


प्रभाचनद्र ने रत्तकरड टीका पृ० ८० मे “पडिंगहमुच्च- 
डृठाण” गाथा दी है। यह गाथा वसुनदि श्रावकाचार में २२५वे 
नम्बर पर है पंरन्तु दोनों गाथाओ का चौथा चरण भिन्‍न है 
इससे ऐसा श्राभास होता है कि इस प्राचोन गाथा का चौथा 
चरण बदल कर वसुनदि ने इसे अपनी बना ली है। प्रभाचन्द्र ने 
इसे अन्यत्र से लो है। 


पसुबदि के नाम से श्रावकाचरर के अतिरिक्त मूलाचार 
पर आचा रृति भी पाई जाती है। कुछ विद्वान दोनो रचनाओरे 
को एक हो वसुनदि की क्ृति मानते हैं पर मैं इससे सहमत नद्टी 
हू मैं उक्त दोतो रचनाओ को वसुचदि नाम के दो शिन्‍्व-भिन्‍्न 


३०२ ]] [ # जेत निबन्ध रत्नावली भाग २ 


ग्रथकारो की कृति समझता हू । 


आचा रखृत्ति मे एक स्थान पर अमितगतिश्रावकाचार के 
कुछ पद्य उद्धृत है इससे यह कहना कि आचा रृत्ति के कर्त्ता 
वसुनदि अमित-गति के बाद हुये है ठीक नही अमितगति ने भी 
तो सस्क्ृत भगवती आराधना के अत में वसुनदि का उल्लेख 
किया है इससे अमितगति और वसुनदि दोनो समकाल मे हुए 
सिद्ध होते हैं और सभवतः ये ही वसुनदि आचार त्ति के 
कर्ता है । 

अमितगति ने वि० सं० १०५० मे राजा मु ज के समय में 
“सुभाषित रत्नसदोह” बनाया है। उस वक्त यदि अमितगतिकी 
आयु २५ वर्ष के लगभग को मान ले और पूरी आयु उनकी ७५ 
वर्ष करीब की भी मान ले तो अमितगति का अस्तित्व वि० स॒० 
११०० के आसपास तक ही रहता है और इनके समकालीन होने 
के कारण इन वसुनदि का अस्तित्व भी ११०० के आसपास ही 
मानना होगा जबकि श्रावकाचार के कर्त्ता बसुनदि का कम से 
कम निकट का समय ऊपर १२वीं शताब्दी का दूसरा चरण 
सिद्ध किया है। ऐसी हालत मे दोनो वसुनदि अपने आप ही 
भिन्‍न-भिन्‍न सिद्ध हो जाते है । 

इसके अलावा मूलाचार समयसाराधिकार के प्रारम्भ मे 
टीकाकार वसुनदि ने नरेन्द्रकीति का उल्लेख किया है। जबकि 
श्रावकाचार के कर्त्ता वसुनदि ने नरेन्द्रकीति का प्रशस्ति आदि 
मे कही कोई नाम नही दिया है इससे भी दोनो वसुनदि जुदे-जुदे 
ही सिद्ध होते है । 
है. १ प्रभाचरद्र 
जो प्रभाचद्ध प्रमेषकमलमात्तंण्ड व न्‍्यायकु म्रुदचन्द्रोदय 
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ग्रन्थो के कर्त्ता हैं तथा जिन्होंने अनेक ग्रन्थी पर टीका टिप्पण 
लिखे है उनका समय विक्रम की ११वी शत्ताव्दी के उत्तराधे से 
लेकर १२वी के प्रथम चरण तक का है। यह समय अब अनेक 
प्रमाणो और उल्लेखो से अच्छी तरह स्पष्ट हो गया है अत यहाँ 
उसके दोहराने की जरूरत नही है। यहाँ हम विद्वानों का ध्यान 
इस बात पर आक्ृप्ट करना चाहते है कि प्रभाचन्द्र ने प्रमेय- 
फमलमात्तंण्ड और न्यायक्रुमुद्चन्द्र आदि की समाप्ति पर जो 
पुष्पिका वाक्य लिखे है उनमे वे अपने को घारा-निवासी पडित 
प्रभाचन्द्र लिखते है इसका क्या मतलब है ? इन वाक्‍्यो से साफ 
त्तीर पर यह प्रतिभासित होता है कि-उस वक्‍त तक प्रभाचन्द्र 
ने गृहत्याग नही किया था। प्रमेयकमलमात्तेण्ड को उन्होने धारा 
में राजा भोज के समय मे ब॒नावा और न्यायकुसुद को भोज के 
उत्तराधिकारी राजा जयसिह के समय में बनाया । अगर वे 
भहांत्रती हो गये होते तो भोज से लेकर जयसिह तक के लम्बे 
समय तक एक ही धारा नगरी मे कसे रह सक्ते थे ? और मुनि 
हुये बाद स्वयः ही अपने को किसी एक खास नगर का निवासी 
भी कंसे लिख सकते थे? और देखिये इन्ही प्रभाचन्द्र ने 
आराघना गद्य कथाकोश लिखा है जिसमे ८४८वी कथा के आगे 
पुष्पिका वाक्य लिखे है और ग्रन्थ-समाप्ति पर भी लिखे हैं इस 
प्रकार एक ही ग्रन्थ मे दो जगह प्रशस्ति लिखी है इसका कारण 
यही मान्तूम होता है क्-फ८े कथा तक की रचना उन्होने 
भृहस्थावस्था मे की है और उनसे बाद की कथायें भट्टा रक होकर 
को हैं इसीसे वे प्रथम प्रशस्ति मे अपने को पडित प्रभाचन्द्र 
लिखते है और दूसरी प्रशस्ति मे अपने को भट्टारक प्रभाचन्द्र 
लिखते हैं । 


और जो इन्होंने न्यायकुमुद आदि की प्रशस्तियो मे अपने 
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को पदुमनदि का शिष्य लिखाहै उसका तात्प इतनाही समझना 
चाहिये कि पदमनदि के पास से उन्होने जैन शास्त्रो का अध्ययन 
किया था जिससे वे उनके विद्यागुरु लगते थे अत प्रभाचन्द्र 
ने विद्यागुर के नाते पदमनन्दि का उल्लेख किया है। इसके 
सिवा ग्रन्थ को प्रामाणिकता को जाहिर करने की दृष्टि से भी 
निग्न न्‍्थ गुर का उल्लेख करना उन्होने आवश्यक समझा है। 
(जिस तरह गृहस्थ मेधावी ने अपने श्रावकाचार में जिनचन्दध 
मुनि का उल्लेख किया है ) 
भास्कर नंदि 

जिल्होने तत्वार्थसूत्र पर सुखबोधा नाम की सस्क्ृत में 
टीका लिखी उन भास्करनन्दि के समय का निर्णय भी अभोंँ 
तक नही हो पाया है। इन्होने इस टीका के अत मे प्रशस्ति 
£ खी है जिसमे केवल अपने गुरु और प्रशभुरु का साम मात्र 
लिखा है पर टीका का कोई समय नही दिया है। 


प्रशस्ति के जिन शलोको में भास्करनन्दि ने अपने प्रगुरु 

का नाम दिया है वह नाम अशुद्ध प्रतीत होता है.जिससे भास्क र- 
नन्दि का समय गडबड होरहा है, देखिये-- 

नोनिष्ठीवेन्न शेते वदरति च न परं हाय हि याहीति जातु 

नोकंडूयेतृगात्रं ब्ननति न निशिनोदधादयेत्‌ द्वार्न दत्त ॥ , 

सावष्ट्मशाति किचिद धुणनिधिरितियो बद्धपर्य कयोगः 

कृत्वासन्यासमं तेशुभगतिरभवत्सवंसाधु: स पुज्य ॥श 

तस्थासीत्सुविशुद्धहष्टि विभव: सिद्धांत पाएं गतः, 

शिष्य श्रीजिनचंद्रनामकलितश्चा रिब्रभ्ुधान्वित । 

शिष्यो भास्करनंदिनामविबुधस्तस्थाभवत्तत्ववित्‌ । 

तेनाकारि सुखादिबोधविषया तत्वायवृत्तिःस्फुट ॥9४ 
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इनमे त्तीसरे एइलोक के चौथे चरण मे जो “शुभ गति” 
शब्द है वह बशुद्ध है, उससे अर्थ की सगति ठीक नही बैठती । 
इस एलोक मे भास्करनन्दि ने अपने जिनचन्द्रगुरु के गुरुका नाम 
लिखा है पर श्लोक मे सर्वेसाधु के सिवा अन्य किसी नाम को 
उपलब्धि नही होती किन्तु “स्वंसाधु” कोई नाम नही होता । 


अगर 'शुभगति' के स्थान पर शुभयति' पाठ मान लिया 
जाये तो मामला सब साफ हो सकता है। शुभयति का अर्थ 


होगा शुभचन्द्र भट्टारक । प्रशस्ति के उक्त श्लोको का तब इस 
प्रकार अर्थ होगा --- 


जो न तो थू कत्ते हैं, न सोते हैं, न दूसरो को आने जाने 
को कहते हैं, न शरीर को खुजाते हैं, न रात्रि मे गमन फरते हैं, 
ने हार को खोलते हैं, न द्वार को बद करते हैं, न पीठ लगाकर 
दीवार के सहारे बेठते हैं। ऐसे शुभचन्द्र सुनि (सवस्त्र भद्टारक) 
वद्धपर्यक होकर आयु के अन्त में सन्‍्यास धारण कर स्वंसाधु 
(नग्न दिगम्बर) हो गए थे वे पूज्य हैं। उनके शुद्धहष्टि, सिद्धात- 
पारगामी, चारित्र भूषण जिनचन्द्र नाम के शिष्य थे। उन 
जिनचन्द्र के तत्वज्ञानी भास्करनन्दि नाम के विद्वान्‌ शिप्य हुए 
जिन्‍्होने तत्वार्थंसूत्र पर यह सुखबोधिनी टीका बनाई” । 


पद्मनन्दि के शिष्य ये वे शुभचन्द्ग है जिन्होंने दिल्‍ली 
जयपुर की भट्टारकीय गददी चलाई | इनका समय वि स १४५० 
से १५०७ तक माना है। फिर इनके पट्ट पर जिनचन्द्र बैठे थे । 
जिनचन्द्र का समय वि.स १५०७ से १५७१ तक का माना 
जाता है। इन जिनचन्द्र ने प्राकृत मे सिद्धातसार ग्रन्थ लिख 
था जो माणिकचद्ध ग्न्थमाला द्वारा “सिद्धतसारादि संम्नह” में 
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छपा है। वि. सं. १५४८ भे सेठ जीवराजजी पापडीवाल ने 
शहर मुडासा में इन्ही जिनचन्द्र भट्टारक से हजारो मूर्तियों की 
प्रतिष्ठा कराई थी। श्रावकाचार के कर्त्ता प० मेधावी इन्हीं 
जिनचद्ध के शिष्य थे । उक्त भास्करनन्दि को भी सभवत्त इन्हीं 
का शिष्य समझना चाहिये | इस हिसाव से इन भास्करनन्दि का 
समय विक्रम की १६ वी शताव्दी माना जा सकता है। 


एक ध्यानस्तव” नाम का संस्कृत ग्रन्थ जिसमे अधिक 
तया रामसेन कृत तत्वानुशासन का अनुसरण किया गया है और 
जो जैन-सिद्धातभास्कर भाग १२ किरण २ में छपा है वह भी 
इन्ही भास्करनन्दि का बनाया हुआ है। उसकी प्रशस्ति में भी 
वे ही पद्य हैं जो तत्वार्थ टीका मे लिखे है मत. दोनो के कर्त्ता 


एक ही है । 
श्री कुमार कवि 


इनका बनाया हुआ १४६ सस्क्ृत पद्मयो का एक “'आत्म- 
प्रवोध” नामक ग्रन्थ है, जो भारतीय जेन सिद्धात प्रकाशिनी 
संस्था कलकत्ता से हिन्दी अनुवाद के साथ प्रकाशित हुआ था । 
अनुवादक प० गजाधरलालजी न्यायती्थे थे। यह अध्यात्म 
विषय का बडा हीं सरस सुन्दर ग्रन्थ है। केवि ने ग्रन्थ के अन्त 
में अपना नाम देने के सिवा और कुछ भी परिचय नही दिया है, 
रचनाकाल भी नही लिखा है, इस ग्रन्थ का निम्नांकित पद्य प 
आशाधरजी ने अनगारथर्मामृृत अ० ६ श्लो० ४३ की टीका मे 
उद्धृत किया है :-- 


मनोबोधाधीनं विनय॑विनियुक्त निजबधु- 
चेंच पाठायत्त करणगणसाधाय नियतसु / 


फृतिपय ग्रेथकारों का समय निर्णय॑ | [ ३०७ 


दधान स्वाध्यायं फृतपरिणतिअनवचनें; 
करोत्यात्पा फर्म क्षयसिति ससाध्यन्तरसिदं 0५१५ 
] --आत्मप्रबोध 


भर्थ :-- जिस स्वाध्याय मे भत्त ज्ञान फे ग्रहण धारण भे 
लीन रहता है, शरोर विनय सयुक्‍त रहत्ता है, वचन पाठ के 
उच्चारण मे लगा रहता है ओर इन्द्रिय-समृह नियंत्रित रहता 
है इस प्रकार सारी परिणति जिसमे जिनवाणी की ओर रहती 
है ऐसे स्वाध्याय को धारण करने घाला निश्चय ही कर्मों का 
स्ेय करता है, अत्त. स्वाध्याय भी एक तरह से समाधि का 
रूपान्तर ही है। 


इससे सिद्ध हीता है कि यह आत्म-प्रबोध ग्रथ प. जआाशा- 
धरजी से पहिले का बना हुआ है । 


हस्तिमललके विक्रात कौरवनाटकसे पता पडताहै कि एक 
श्रीकुमार कवि उनके ४ बडे भाइयो मे सब से बडे भाई थे। 
अगर उनके समय का आशाधर की प्रौढावस्था के समय से मेल 
वेठता हो तो वे ही श्रीकुमार कवि इस आत्मा-प्रबोध के कर्त्ता 
माने जा सकते है और तब यो कहना चाहिये कि आशाधर की 
पिछली उम्र में वे मौजुद थे । अनगा रधर्माम्ृत की टीका वि स 
१३०० मे पूर्ण हुई अत उससे पाँच सात वर्ष पहिले श्रीकुमार 
कवि ने आत्म-प्रबोध बनाया होगा । ऐसी हालत मे हस्तिमल्ल 
के साहित्यिक जीवन का प्रारम्भिक समय चिक्रतम को १४ वीं 
शी का प्रथम चरण समझना चाहिये। 


इस तरह ७ ग्रन्थकारो के समयादि पर यहाँ कुछ नया 
भकाश डाला गया है । 
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स्व० पं» मिलापचन्द्रजी कठटारिया ने अपने अध्ययन के वल पर 
जैन समाज के मूध॑न्य विद्वानों में स्थान प्राप्त किया था। अध्ययन की 
उनकी यह दृष्टि बड़ी पैनी थी। स्मारिका को अपने जीवन के प्रारभ 
काल से ही उनका सहयोग मिला था। खेंद है वे अब हमारे वीथ नहीं 
रहे । जैन शास्त्रों का तलस्पर्शी अध्ययन रखने वाले विद्वानी की माला 
का शुक मणिया टूट गया । पुरानी पीढी के विद्वान एक एक कर काल 
कवलित हो रहे हैं मौर नए उनका स्थान भ्रहण करमे को आ नहीं रहें 
है। निश्वय ही जैन समाज के लिये यह स्थिति शोचनीय ऑर॑ 
विचारणीय है । 


सम्बन्धित आवचार्यों के कॉल निर्णय सम्बन्धी विवाद व हमें 
बरने में प्रस्तुत रचना पर्याप्त अ झो मे सहायक सिद्ध होगी + 





रद 


६+++>.-.._- 


अजेन साहित्य में जेन उल्लेख और 
सांप्रदायिक संकीर्णता से उनका लोप 


भंपर फोर 


अमरकोष संस्कृत का एक जगद्विख्यात्त प्राचीन कोश 
ग्रंथ है। इसके कर्त्ता अंमरर्सह हैं जेसाकि तीनों काडो के अन्त 
भे दिये “ इत्यमरसिह कृती नामलिगासुशासने” श्लोक द्वारा 
प्रकट है। भ्रेन्थकार ने ग्रन्थ फे ऑरम्भ मे देवनामो मे प्रथम 
अपना नॉम 'अभर' दिया है। इसी तरह प्रन्य कै आदि मगल- 
एलोक मे भी “अभुत्ताय चल” के रूप में अमर नाम चोतित 
किया है । 


“प्रन्‍्थ का नाम पूर्वोक्त शलोकानुंसार “नामलिगानुशासन ”? 
है (जिसमे नाम और लिंग दोनो एक साथ घत्ताये गये है जो 
इसकी अंन्य भोशोसे खास विशेषता है,किन्तु ग्रंथकारके नाम परे 
इसका नाभ अमरकीष प्रसिद्ध हो गया है और आज यह कोष 
संस्कृत जगत्‌ में वास्तव मे ही अमर हो गंया है । इसमे ३ कोड 
होने से 'प्रिकाड कोश गौर देवभाषा-संस्क्ृतत्त मे होने से देव 
कोश भी इसके नाम है। इस पर संस्कृत को निम्नो कित्त टीकाये 
है 5१ व्याख्या प्रदीप २. काशिका ४. अमरकोषोद्घाटन, , 
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४2 कौमुदी ५ पदार्थ कौसुदी ६. शब्दार्थ सदीपिका ७ अमर 
पजिका ८ अमर दीपिका & सुवोधिनी १०. व्याख्या सुधा 
११ शारदा सुन्दरी १२ विद्वन्मनोहरा १३ अमर विवेक 
१४ मंघु माघवी १५ पद चन्द्रिका १६ श्रिकाड चिन्तामणि 
१७ व्रिकाड विवेक १८ प्रदीप मजरी १६ पीयुप 
२० वेषम्य कौमृदोी २१. पद विधवृति २२ पदमजरी 
२३ व्याख्यामृत २४ सन्देह भजिका २५ टीका सर्वेस्व 
२६ अमरकोप टीका (आशाधर कृत) २७ त्रिकाड रहस्य 
श्८. अमर चद्रिका आदि । 


इनके अतिरिक्त-कनडी, काश्मीरी, चीनी, फारसी, 
तिवब्बती, तेलगु, मराठी, ब्राह्मी, श्यामी, विहली, अग्नेजी, 
हिन्दी, गुजराती, उठ, आदि भाषाओो में भी अमरकोप पर 
टोकाये बनी हैं। “कवि काव्यकाल कल्पना” नाम के बृहद्‌ ग्रन्थ 
मे अमरकोप की ६६ टीकाओ का विवरण दिया है | 


विविध प्राचीन ग्रथो की सस्क्ृत टीकाओ मे इस कोष 
के अनेक जगह प्रमाण दिये गये हैं। इसका पठन पाठन सस्कृत 
की प्राय. सभी पाठशालाओ मे अद्यावधि चला आ रहा है। यह 
सब इस कोश की महान लोकप्रियता का द्योतक है। इसी 
से-कवियो ने ये उद्घोष किये हैं-अमरोड्यं सनातन ” । 
“अमरकोपो जगत्पिता”। 


अमरकोप में बौद्ध और वंदिक धर्म के अवतारी पुरुषो के 
नाम हैं किन्तु जेन तीथंकरों के कोई माम नही है। ग्रन्थकार 
बहुत उदार रहे हैं। (उन्होने मगलाचरणमे भी किसी धर्माराध्य 
का नाम नही दिया है ) फिर उन्होने जैन महापुरुषो के नाम 





अजैन साहित्य, मे जैन उल्लेख” | [ >] 


नही देकंर अपने कोष को अपूर्ण क्यो रखा ? यह श्रश्न प्रत्येक 
निष्पक्ष विचारक और जैन धर्मानुयायी के मस्तिष्क मे सहज 
उठता है । इसके लिए जब हमने अमरकोप को कुछ सस्कृत 
टीकाओ को देखे। तो माद्धम हुआ कि बुद्ध के नामो के आगे 
जिन देव के भी नाम अवश्य मूल ग्रन्थकार ने दिये है किन्तु वह 
इलोक सप्रदायाभिनिवेश के कारण मूल से निकाल दिया गया है 
और धीरे-धीरे उसका लोप कर दिया गया है देखिये- 


(१) ओरियटल बुक एजेंसी पूना से सन्‌ १८४१ मे 
प्रकाशित क्षीरस्वामि कृत (ईस्वी ११वी शत्ती) टीका पृष्ठ ७ 
प्रथम काड-श्लोक १५ की टीका के आगे- 


(सर्वज्ञो वीतरागो5हँन्‌ केवली तीर्थे- 
कुज्जिनस्त्रिकाल विदादया ऊह्या ) 


(२) निर्णय सागर प्रेस मुम्बई से सन्‌ १४१५ मे 
प्रकाशित-व्याख्या सुधा पृष्ठ ८ 


“यद्यपि बेद विरुद्धार्थानुष्ठातृत्वा 
ज्जिनशाक्यों नरकवर्मे वक्‍तुणुचितो । 
तथापि देवविरोधिल्वेन बुद्धयुपारोहादत्नेवोक्ती (7 


(अर्थ -यज्यपि वेद विरोधी होने से जिमेन्द्र और बुद्ध के 
नाम नरक वर्ग मे देने चाहिये तो भी यहा इसलिये दिये गये हैं 
कि उनका देव विरोधित्व साथ साथ वुद्धि मे आ जाये) 


इसी पर टिप्पणी १ लगाकर लिखा है'-व्वच्त्पुस्तके इत 
उत्तरपघ्‌ू- “सर्वज्ञोवीतरागोडहहनु केवलो तीर्थेकुज्जिन- । जिन 
देवता नामानि षद्‌ । इत्यधिकमु ॥ 
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(३) आज से ११२ वर्ष पृ विक्रम स..१६१६ मे- प्रका- 
शित देवदत्त त्रिपाठी कृत हिन्दी टीका पृ० ३ पर लिखा है:- 
“स्वज्ञ , वीतराग , अहंनू, केवली, तीर्थक्ृत, जिन ये*६ नास्तिक 
फे देवताओ के नाम है ।” (मूल में श्लोक नही दिया है, जब 
हमने पूरे श्लोक के लिये अमरकोष की हस्तलिखित प्रतियो की 
खोज की तो बघेरा, टोक, निवाई आदि के ज॑न भण्डारों की 
प्रतियो मे वह पूरा श्लोक इस प्रकार उपलब्ध हुआ-- 


सर्वज्ञी वोतरागोषहेन्केवली तीर्थक्र ज्जिनः । 
स्याद्रादवादी निह्रकि: निग्न न्याधिंप इत्यपि ॥ 


अनेक जैन विद्यालयो के2 सैस्कृत कोर्स [पाठ्यक्रम) मे 
अमरकोष नियत है। अधिकारियो का कत्तंव्य है कि-वे यह 
शलोक विद्यार्थियो को अमर कोष में पढाने का प्रबन्ध कराव॑ 
जिससे इसका प्रचार हो। साथ ही जैन प्रकाशन सस्थाओ का 
भी कत्तंव्य है कि-वे भी अमरकोष मे बुद्ध के नामो के आगे यह 
अनोक मोटे टाइप भे प्रकाशित कर अमरकोष के विविध 
सस्करण निकाले जिससे दीघंकाल से चली आ रही क्षति की 
कुछ पूति हो । 

इसी की टाइप (नकल) का श्लोक धर्नंजय नाममाला में 
इस प्रकार है ८ 

सर्वेज्ञो वीतरागोउइंन्वे वलो धर्मचक्रमृत्‌ ॥११६॥ 


इससे भी अमरकोष में उक्त श्लोक वर्तेमान रहना 
प्रमाणित होता है । 


जिन देव के नाम वाले श्लोक के सिवा अमरकोष के 
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द्वितीय कांड के ब्रह्म वगे मे श्लोक ६ के बाद आठ दाशेनिको मे 
जैनदर्शन के भी दो नाम दिये हैं देखिये- स्यात्स्याद्वादिक 
आहत ॥ पूरे आठ दर्शनो के दो-दो नाम इस प्रकार दिये है - 


सीमांसको जेमिनीये, वेदांतो ब्रह्मवादिनी । 
वेशेषिके स्थादौलुक्य:. सोगत शुन्यवादिनि ॥१॥ 
नेयायिकस्त्वक्षपाद: स्थात्स्याह्नादिक आहत: । 
चार्चाक लौकायत्तिकौ, सत्कारये सांख्य कापिलो "शा 


इतमे सभी भारतीय (श्रमण वेदिक) दर्शन आ गये हैं 
अत ये इलोक बहुत महत्वपूर्ण हैं फिर भी अनेक सस्करणो मे 
इन्हे क्षेपक रूए मे प्रदशित किया है और अनेक मे बिल्कुल 
निकाल ही दिया है सभवत. यह सब बौद्ध और जैन इन दो 
श्रमण-धर्मों से विरोध के कारण किया गया हैक अन्यथा ये 
इलोके मूल ग्रन्थकार कृत हैं, क्योकि हेमचन्द्राचार्य मे भी(१२वी 
शती में ) इसी की स्टाइल पर निम्नाकित एलोक “अभिधान 
चिन्तामणि” के मत्यंकाड ३ मे इस प्रकार बनाये है - 


स्पाद्दाद वाद्याहुत स्पात्तु, 
शुन्यवादी तु सोगतः ॥५२५॥ 

नयायिकस्त्वक्षपादों यौग. 
साँख्यस्तु कापिल १ 





ऋएलोक १ के चौथे चरण मे बौद्ध के भर श्लोक्त २ के छुसरे 
चरण मे जैन के नाम हैं अगर इन नामो को हटाकर सिर्फ वेदिक दश्न 
के ही नाम, रहने से देते तो दोनो श्लोक अधूरे हो जाते अत विवश हो 
दोनो श्लोको को ही मूल से निकाल दिया है । 
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वेशेषिकः स्थादोलुक्यः, 
बाहंस्पत्यस्तु नास्तिक: ॥५२६॥ 
चार्वाक लोकायतिकश्चेते 
षडपि ताकिकाः | 


* (इनमें षड़ दर्शनों के ही नाम दिये हैं शेष दो मीर्मासा 
और वेदात के नाम देवकाड २ के श्लोक १६४-६५ मे दिये है) 


अतः जैन ग्रन्थ-प्रकाशकी को चाहिये कि वे इन दो 
“मीमांसको जेमिनीये"“” इलोकों को भी अमरकोष काड २ के 
ब्रह्मवर्ग मे श्लोक ६ के बाद मोटे टाइप में प्रकार्शित करने का 
प्रकरम करे जिससे सांप्रदायिको का प्रयत्न विफल हो और ग्रन्थ 
बक्षुण्ण बने +- 


+बंघेरा, उदयपूर, ठौँंक आदि के जेन' भण्डारों मे प्राप्त 
अमरकोष की प्रतियो के अन्त मे लेखकों ने भिन्न-भिन्न प्रशस्तिया दी 
हैं पाठकों के उपयोगार्थ समुच्च॑ंय रूप से नीचे उन्हें भी प्रस्तुत किया 
जाता है इनमे प्रथम जन और द्वितीय शैच हैंः -- 


+अन्त्य प्रशस्ति-- 
क- कृतावमरसिहस्य, नामलिगानुशासने ॥ 
काण्डस्तृतीय. सामान्यट, साग एवं समर्थित” 
इत्युक्त व्यवहाराथे, नामलियानुशासनमु । 
शब्दाना न मंतोभन्त, तावपीद्धवृहस्पती ॥॥ 
पदुमानि बोधयत्यकी , काव्यानि कुरुते कवि । 
तत्पोरम नभस्वत , सन्तस्तन्वन्तु तदगुणान्‌ ॥ 
(वायुरित्यथं:) 





आप 
कक जे माे-+अ-न+++ अल ल- 


अजैन सा हित्य मे जैन उल्लेख“ [ ३१५ 


अमर्ससह किस सप्रदाय-विशेष के थे यह उन्होंने कही 
नही लिखा है किन्तु अमरकोप के सूक्ष्म अध्ययन और अन्य 
प्रमाणो से इसका निर्णय किया जा सबाता है वही नीचे देखिये:- 
अमरदीपिका टीका मे अमरकोप के मगलाचरण को बुद्ध वाची 
वताया है। इसी तरह क्षीर स्वामी (वेंदिक) टीका मे भी 
सगलाचरण को जिन (दुद्ध) वाची ही बताया है | तथा वामना- 
चार्ये-दुर्गाप्रछाद, काशीनाथ, शिवदत्त, एन जी देसाई, शील- 
स्कध वेबवर आदि ब्रेदिक, बौद्ध, अग्रेज विद्वानों ने अपने 
प्रस्तावना-निवन्धों मे अमरकोप कार को बौद्ध ही माना है इसके 
लिये इन्होने निन्‍्नाकित ३ युक्तिया दी है - 


(१) अमरसिह ने देव विशेष के तामों मे सर्चप्रथम 


यदक्षर पद भ्रष्ट, स्वर व्यंजन वज्ति । 
तत््सव क्षम्पता देवि, प्रसोद परमेए्वरि ॥ 
यावत्पृथ्वी रवियावित्‌ यावच्चप्द्र हिमाचलो । 
पठ्यमाना बुध स्ताव, देषा नन्दतु पुस्तिका ॥ 
यावष्छी वीत्तरागस्य, धर्मो जयति भूतले । 
विद्वश्दि वच्धिमानोथ्य ग्रस्थस्नावद्विनन्दतु ॥ 

३-० यावच्चन्द्र दिवाकरो ग्रहपती क्षोणी सपुद्रा अपि । 
यावद्‌ व्योम वितान सलिभतया दिक्‌ चक्र माक्रामति ॥ 
यावद्‌ देहनिवामिनी पशुपते गोरी मुख चुम्बत्ति । 
त्ताव त्तिष्ठतु कोष एप सुद्चिया कठेपु रत्नोपम ७ 

नानाकवीना भ्रुवि नाम कोषा । 
सन्त्येव शब्दार्थेविदा प्रवधा *। 

त्तथापि सुक्तेडइमर्रासह नाम्ना । 

के रतोब प्रसृत मनो में 
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भगवान्‌ बुद्ध और उनके अवातर भेदों के नाम दिये है फिर 
वेदिक देवी-देवताओं के नाम दिये है । 


(२) काड ३ नानाथे वर्ग ३ के श्लोक ३१ मे “धमंराजौ 
जिनयमौ” पाठ दिया है इसमे जिन (बुद्ध) को प्रथम दिया ह 
और यम (वदिक श्राद्ध देव) को वाद मे । अगर ग्रन्थकार चाहते 
तो यमजिनौ पाठ भी दे सकते थे इसमे छदोभग की भी 
आपत्ति नही थी किन्तु उनके तो जिन (बुद्ध) आराध्य थे अतः 
पहिले उन्हे स्थान दिया । 


(3) यह लोकोक्ति प्रसिद्ध है कि-अमरसिहो हि 
पापीयान्‌ सर्वेभाष्यमचूचुरत्‌ अर्थात्‌- पापी अमरसिह ने सारा 
भाष्य (पातजल महाभाप्य) चुरा लिया । अगर अमरसिह वेदिक 
होते तो वैदिक विद्वान कभी उनको पापी और भाप्य की चोरी 
करने वाला नही बताते । 


इनसे स्पप्ट है कि अमरसिंह बीद्ध विद्वान थे। इसके 
वबावजुद भी कुछ जन विद्वाव्‌ अमरसिंह को जेनधर्मानुयायी 
बताते है और अमरकोष को जेन कोष । इसके लिये उनकी 
युक्तिया निम्ताकित है - 


(१) किसी जेन ग्रन्थकार ने एक कथा दी है कि अमर- 
सिंह नाममालाकार धनजय कवि के साले थे । 

(२) जेन शास्त्र भण्डारो मे अमरकोष की अनेक प्रतिया 
मिलती हैं । 


(३) अमरकोष पर जन विद्वाव॒ आशाधर (वि. १३ वीं 
» शती) ने टीका बनाई है । 
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(४) शाकटायन (जैन व्याकरण की स्वोपज्ञ अमोध्वृत्ति 
(वि. स &वी शती) मे अमरकोप का उल्लेख है । 


(५) “जैन वोधक” वर्ष ४३ अक ५ (फरवरी १४३ ३) 
मे एक हस्तलिखित प्रति के अनुसार अमरकोष में १२५ जैन 
एलोक दिये हैं और अमरसिह को जैन सिद्ध किया है एवं उनको 
बौद्ध माने जाने का निरसन किया है । 


नीचे क्रमश सक्षेप मे इनकी समोक्षा की जाती है- 


' (१) यह कथा किसी ने यो ही गढ डाली है इसमे अनेक 
ऊलजलबूलताये है अत- यह विल्कुल अप्रामाणिक हैं। इसमे अमर 
सिह को धनजय का साला बताया है जो निराघार है क्योकि 
धनजय ८-६ विक्रम शतीके हैं जबकि अमर्रास॒ह इनसे कम से कम 
चार-पाच सौ वर्ष पूर्व हुए हैं जैसा कि इतिहास से प्रमाणित है- 


के (कर) ७छवी ८वी विक्रम शती में वौद्ध विद्वान्‌ जिनेन्द्र बुद्धि 
हे क्राशिका विवरण पजिका मे अमरकोप का दत्र भध ने 
सिद्धाते” ॥१८५॥ (नानाथें वर्ग, काड ३) श्लोक उद्धृत 
किया्‌ है। 

, , रख) उज्जयिनी के गुणराद्‌ ने ईसा की €टी शती मे 
अमरक़ोष का चीनी अनुवाद किया है । 

' [ग) क्षीर स्वामी ( शिवोपासक, ईस्वी ११वीं शती) ने 
अंमरकोषोद्घाटन मे लिखा है कि अमरसिह चन्द्रव्याक रणकार 
चन्द्र गोमिन्‌ से पूर्व हुए हैं। चन्द्रगोमिन्‌ वसुराट्‌ के ग्रुरुओऔर 
४५० ईस्वो मे होने वाले बगाली, बौद्ध विद्वानु है। 

. ' (घ) घन्वन्तरि. क्षपणकामरसिंह शकु वेताल भट्ट घटक- 
पर कालिदासा- । 
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ख्यातो वराहमिहिरों नृपते सभाया रत्नानि वे वररु- 
चिनव विक्रमस्य ॥। 


इस प्रसिद्ध श्लोक मे अमर्रासह को विक्रमादित्यकी सभा 
के नवरत्नो मे से एक रत्न बताया है। 


ऐसी हालत मे अमरसिंह को घनजय का साला बताना 
कितना मनघढत हैं यह पाठक सहज जान सकते हैं । 


(२) जैन भण्डारों मे अमरकोप को प्रतिया मिलने से 
उसे जैन कोप बताना यह अद्भुत युव्ति है इस तरह तो जन 
भण्डारो मे मिलने वाले अनेक वैदिक ग्रन्थ यथा-भत्ृ हरि कृत 
शतकत्रय, कालिदास कृत मेघदूत, रघुवश आदि भी जैन ग्रन्थ 
हो जायेंगे । मौर वंदिक भण्डारो में मिलने वाले जैन ग्रन्थ 
वदिक हो जायेंगे अत यह युक्ति निस्सार ही नहीं बल्कि काफी 
आपत्तिजनक है | वास्तविकता यह है कि ग्रन्थ भण्डा रो मे विरुद्ध 
धर्मों के ग्रन्थों का सग्रह उनका परस्पर अध्ययन समीक्षण करने 
की दृष्टि से किया जाता है। 


(३) आशाघर ने तो रुद्रट के काव्यालकार और वाग्भट 
के अष्टाग हृदय आदि वंदिक ग्रन्थों पर भी टीका बनाई है अत: 
किसी जन विद्वान के द्वारा जनेतर ग्रन्थ पर टीका बनाने से 
वह ग्रन्थ जेन नही हो जाता । जेसे जिनसेनाचाय ने कालिदास 
के मेघदूत को अपने पार्श्वाभ्युदय मे वेष्टित कर लिया है इससे 
मेघदूत जेनग्रन्थ नहीं हो जाता। अमरकोष पर तो पचासों 
वेदिक विद्वानो ने टीकाये लिखी हैं इससे वह वैदिक ग्रथ नही हो 
गया। स्वय अनेक वेदिक विद्वानों ने युक्तिपुवक अमरकोष को 
बौद्ध ग्रल्थ सिद्ध किया है जैसा कि पूर्व मे बताया जा चुका है। 
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(४) जैन ग्रन्थो मे किसी ग्रन्थ का उल्लेख मात्र होने से 
ही वह जैन ग्रन्थ नही हो जाता। जैन ग्रन्थो मे तो अनेक 
जनेतर ग्रन्थो के उल्लेख हैं इस तरह तो वे भी सब जैन ग्रथ हो 
जायेंगे मत. यह यूक्तिवादमी लचरहै। जनेतर ग्रन्थो मे भी अनेक 
जेन्ग्रन्यो के उल्लेख है इससे जनग्रन्थ जैनेतर नही वन जाते । 
सही बात यह है कि-परस्पर विद्वान्‌ एक दूसरे धर्म के लोक- 
प्रिय ग्रन्थो का प्रमाण रूप मे या समीक्षादि के रूप मे उल्लेख 
करते आये है । 


(५) जैन बोधक अक ५ भे जो १०५ ए्लोक दिये है उनमे 
मगलाचरण का एक एलोक “श्रिय पति पुष्यतु व समीहित ” ” 
बताया है। किन्तु यह श्लोक तो मूलत- वादीभर्सिह कृत गद्य 
चिन्तामणि का है । इसी तरह को हालत कुछ अन्य इ्लोको की 
भी है । ऐसा प्रतीत होता है कि-जब अमरकोष को जन बनाने 
के लिये कथा गढ डाली गई तो किसी जैन विद्वान ने अमरकोष 
को स्पष्ट जेन बनाने की हृष्टि से या उसमे जेन कथनों क 
अभाव की पूत्ति करने की हृष्टि से यह प्रयत्व किया है। इस 
चवत उचत अक हमारे पास नहीं होने से हम उसकी पूरी 
समीक्षा नही कर रहे है। कोई भी विज्ञ पाठक थोडे से विचार 
से ही उसकी निस्सारता-युक्ति हीनता अच्छी तरह हृदयगम 
कर सकता है । 


अब मैं नीचे ऐसे दो नये प्रमाण प्रस्तुत करता हैं जिनसे 
_पहज जाता जा सकेगा कि अमरकोष जैन कोप नही हे-- 


(१) अमरकोष के टोकाकार प आशाधरजी ने अनगा- 


शक अध्याय १ श्लोक २४ के स्वोपज्ञ भाष्य भे पृष्ठ 
प्र-- 
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लोके यथा-*'्थाद्धमंमस्त्रिया पुण्य श्रेयसी सुकृत वृष- 
इति” । लिखा है यह अमरकोप के काड १ काल वर्ग ४ का 
रश०वा एलोक है । इसी के बाद-- कु 3 अं 


“शास्त्रे यथा-” करके आत्मानुशासन गुणभद्र कृत का 
एक श्लोक और नीतिवाक्यामृत (सोमदेव कृत) का एक सूत्र 
दिया है । ' 


इससे साफ प्रकट है कि आशाधर ने अमरकोष को 
लौकिक ग्रन्थ बताया है, जैन ग्रन्थ नही । 


(२) अमरकोष की अनेक प्रतियो मे प्राप्त-/सर्वज्ञी 
वीतरागोअहन्‌ *” श्लोक जो पूर्व में उद्धृत किया गया है 
उसमे जिनेन्द्र का नाम “निर्हकि ? भी बताया है। जिसका अंर्थ 
लज्जाहीन (नग्न) है । ऐसा नाम कभी कोई जैन अपने आराध्य- 
देव के प्रति नही दे सकता । 


घधनजय कृत नाममाला और हेमचन्द्र कृत अभिधान 
चिंन्तामणि जो प्रसिद्ध प्राचीन जेन कोष हैं उनमे कही भी यह 
नाम या इसके अर्थ का कोई पर्यायवाची नही है। हाँ शिवो- 
पासक क्षीर स्वामी ने जरूर अमरकोष टीका मे प्रृष्ठ १७३ पर 
ब्रह्म वर्ग मे बुद्ध और जेनादि के नाम देते हुए दिगम्बर जैन के 
इस प्रकार नाम उद्धृत किये हैं- 


क्षपणाि दिगम्बर । नग्नाट. श्रावको5उह्लीको, निम्नथो 
जीवजीवको ॥। इसमे एक नाम 'अह्ीक' है जिसका भी अर्थ 
लज्जाहीन (नग्न) ही है। यह साफ अमरकोष के 'निद्दीक' का 
पर्यायवाची हैपर 
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अत. स्पष्ट है कि अमरकोष जेन कोष नहो है । अमर- 
कोष में २४ तीर्थंकरों के नाम, जन संद्धातिक-प्ररूपण, जेंन 
पारिभाषिक शब्द आदि छुछ भी तो जेनत्व सुचक कथन नही 
पाये जाते । उल्टा, काड ३ विशेष्यनिष्न वर्म प्रत्यक्ष स्यादेन्द्रिय- 
फमप्रत्यक्षमत्तीन्द्रिय ॥७६।। मे ऐन्द्रियक ज्ञान को प्रत्यक्ष और 
बतीन्द्रिय ज्ञान को अप्रत्यक्ष बताया है जो त्तत्त्वार्थ सुत्र (जैन 
सिद्धात्त ग्रथ) के “आइये परोक्ष ” “प्रत्यक्षमन्यत्‌” सूत्रो के 
विरुद्ध पडता है । 


ऐसो हालत मे अमरकोप को जेन बताना मिथ्या मोह 
मात्र है। निष्पक्ष दृष्टि से यह बौद्ध ही है-सत्य का अनुरोध भी 


यही है । 


अमरकोष के बहाव में जो ब्राह्मण घर्मोय कथन है 
उससे कोई इसे वैदिक माने तो यह ठीक नहों है। अमरकोष के 
पहिले भी कात्य, वाचस्पृति, व्याडि, भागुरि आदि के वेदिक 
फोष ग्रन्थ थे उन्ही से ज्ह्मय वर्ग के अपने विषयानुसार सामग्री 
ली गई है जो विषय की पूर्णता की दृष्टि से आवश्यक थी। इसी 
को ग्रथकार ने भ्रन्यारभ मे 'समाहत्यान्य तत्राणि सक्षिप्लेः 
प्रतिसस्कृते ” ॥२॥ श्लोक से व्यवत किया है। एवे. जैन हेम- 
चुन्द्राचायं ने भी यह सब ब्राह्मण धर्मोय कथन अपने “अभिधान 
चिन्तामणि” कोष मे दिया है। 


गा कोष, व्याकरण, गणित, थायुवेद आदि विषय ऐसे हैं जो 
 सप्रदाय विशेष से सम्बद्ध नही होते । अगर कोई ऐसा 


फरता है तो वह अपूर्णता को ही प्राप्त होता है उसे लोक: 
के ही प्राप्त होता है प्रयत्ता 


7 | # जेन निबन्ध रत्नावलो भाग २ 


अत पूर्णता की हृष्टि से अमरभसिह ने बौद्ध होते हुए भी 
अमरकोष मे बौद्ध जेन वेदिक सभी भारतीय धर्म का परि- « 
चायक आवश्यक लोक प्रसिद्ध कथन बडी उदारता के साथ | 
सग्रह किया है । " 


कहाँ तो ग्रन्यकार की महान उदारता और कहा व्याख्या 
सुधाकर का यह लिखना कि-“वेद विरोधी होने से बुद्ध और , 
जिनेन्द्र के नाम नरक वर्ग में देने चाहियेथे”। यह कथन 
कितना संकीर्ण और गौरव विहीन है पाठक स्वय विचार कर । 


“श्र गार शतक-- 


(मोक्ष मार्ग प्रकाशक) के ५वे अधिकार में “अन्यमतों से 
जैनमत की तुलना” प्रकरण के अन्तर्गत ५ टौडरमलजी सा. ने 
भत हरि कृत वैराग्य शतक नाम के प्राचीन वैदिक ग्रन्थ से एक 
श्लोक दिया है जो इस प्रकार है.- 


एको रागिषु राजते प्रियतमा देहारधंधारी हरो। 
नीरागेषु जिनो विमुक्तललनासंगों न यस्मात्यर ॥ 
दुर्वारस्म्र बाण पनन्‍नग विष व्यासक्त सुरधो जनः। 
शेष कामविडंबितों हि विषयानु भोक्‍तु न भोक्षु क्षम ॥। 


भर्थाव्‌-रागियों में तो एक महादेव हैं जिन्होंने अपनों 
प्रियतमा (पार्वती) के आधे शरीर को धारण कर रखा है। 
और वीतरागियो मे एक जिनदेव है -जिनसे बढकर स्त्री-त्यागी 
कोई दूसरा नही है। शेष लोग तो दुनिवार कामदेव के बाण 
रूपी सर्प विष से ऐसे गाफिल हैं कि जो विषयो को न तो भली- 
भाति भोग ही सकते हैं गौर न छोड़ ही सकते हैं-इस तरह वे 
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सिर्फ काम विडवना से पीडित हैं । 


३ 


इस श्लोक मे योगिराट्‌ भतृ हरि ने सरागिय्ो मे महादेव 
को और वीघरागियो मे जिनदैव फो प्रधान बत्ताया है | 


सस्ती ग्रन्थमाला दिल्‍ली से प्रकाशित मोक्ष मार्ग प्रकाशफे 
ै पृ २०१ पर इस एलोक को श्रृंगार शतक फा ८७वा श्लोक 
और मथुरा के संस्करण मे पृ १२६ पर इसे श्रृंगार शतक 
फा ७पृवा श्लोक बत्ताया है। किन्तु हमने भतृ हरि फे अनेक 
मुद्रित शतकत्रयो को देखा-बहुत सो मे तो-“न रहेगा वृसस न 
बजेगो बासुरी” यह सोचकर इस श्लोक को विल्कुल निकाल ही 
दिया है देखो-जश्ञानसागर प्रेस वम्बई से सन १६०२ से प्रकाशित 
भतृं हरि शतकम्‌” (संस्कृत हिन्दी टीका युक्‍त)तथा सच्‌ १६२० 
से १६२३ मे हरिदास एण्ड कस्पनी मथुरा से प्रकाशित-विस्तृत 
हिन्दी टोका युक्त) प्रसिद्ध, सचित्र सस्करण । 


कुछ संस्करणो मे यह श्लोक देने की तो कृपह की है 
किन्तु उसे इस तरह बदल कर रख दिया हैः- 


एको रागिषु राजते प्रियतमादेहाधेहारी हरो। 
तोरागेष्वपि यो विधुक्तललनासगो न थस्माप्पर 0 
दर्वारस्मर॒ बाण पन्‍नग विष ज्वालाबलोढो जन १ 
शेष: काम विडबितो हि विषयानु 

, भोवतु च घोक्ष क्षमः ॥८ऐ॥। 


देखो-सन्‌ १६१६ में निर्णयसागर प्रेस मुम्बई से प्रकाशित 
कृष्ण शास्त्रि कृत सस्कृत टीका सहित 'श्रुगार शतक' का 
चतुर्थ सस्करण । 


औ औ मनी का 


इसमे खास परिवर्तन-नीराग्रेपु जिनों” की जगह 
“सीरागेष्वपि यो” किया गया है | इस तरह मूल ग्रथ कार त्त 
जो जिनेन्द्र को वीतरागियो मे प्रधान बताया था उस विशेषता 
का सर्वेधा ही लोप कर दिया है। और मन कल्पित पाठ परि- 
वतन कर अर्थ यह दिया गया है कि-सरागियो और वीत- 
रागियो दोनो मे ही एक महादेव ही प्रधान है किग्तु यह अर्थ 
श्रुगार शतक के ही प्रथम-श्लोक के विरुद्ध है जिसमे स्पष्ट 
बताया है कि- उस विचित्र चरित्र कामदेव को नमस्कार हो 
जिसने महादेव ब्रह्मा और विष्णु को भी मृगनयनी गृहिणियों का 
दास बना दिया है।” 


दूसरी बात यह है कि-न यस्मात्पर ” पद के साथ 
कृष्ण शास्त्रीजी का पूर्वक्ति अर्थ जमता ही नही है | इसके सिवा 
इस पद के 'न” को श्लोक के अन्तिम पद के साथ जीडकर अर्थ 
किया गया है उससे महान्‌ दूरानवय दोष उत्पन्न हो गया हैं ! 
तथा 'भोक्तु न मोक्ष, क्षेम / इस अन्तिम पद के 'न' की जगह 
व'-कर दिया गया है इससे भी बड़ा बेतुकापत हो गया है । 

सही बात है-सम्प्रदायाभिनिवेश न ग्रन्थ के गौरव को 


देखता है और न अर्थ को वास्तविकता को (उसे तो दोनो की 
मिट्टी पलीद करनें से काम) 


कहाँ तो मूल ग्रत्थकार की निष्पक्ष उदात्त भावना और 
कहा सकोणतावश उप्तका लोप और. उजिपर्यास £ दोनों पर विश 
धदाठक विचार करें । 
- वेशम्पायन सहस्ननाम-7 
'मोक्षमार्ग प्रकाशक' के उक्त प्रकरण में ही आगे वेश 
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म्यायन सहख्ननाम का यह एलोक दिया गया है -कालनेमिमेहा- 
वीर. शूर. शौरि जिनेश्वर” ॥ यह श्लोक महाभारत के 
अनुशासन परे, अध्याय १४६ का उरश्वा श्लोक है। जहा 
त्रेशम्पायनजी ने विष्णु के सहख्ननाम का प्ररूपण किया है। इसमे 
विष्णु का एक नाम 'जिनेश्वर' दिया है। (सभवत इसीसे हेम- 
चन्द्राचायं ने अनेकार्थ संग्रह” काड २ श्लोक २६४ मे लिखा है- 
जिनोहेंद्‌ बुद्ध विष्णुषु' । ) 


परन्तु साम्प्रदायिकता को यह भी सहन नही हुआ है 
और किसी ने इसको इस प्रकार बदल दिया है -कालनेमिनिहा 
वौर शौरि शूरजनेश्वर । देखो-श्रीपाद दामोदर सातवेलकर, 
आंध (सितारा) से सच १६३१ मे प्रकाशित महाभारत | तथा 
गीता प्रेस गोरखपुर से प्रकाशित महाभारत पृ ६०४३ 
(सव्‌ १६५८) । 


मुलग्रन्थकार की उदारता का हनन कर अप्रमाणिकता 
को प्रश्नय देने को पद्धति कहा तक शोभनीय है इस पर विज्ञ 
पाठक विचार करें । 


“मनुस्मृति, यजुर्वेद-- 
आगे 'ोक्षमार्य प्रकाशक” से लिम्नाकित ३ श्लोक मनु- 
स्मृति से और १ मंत्र भाग यजुर्वेद से उद्धृत किया है- 


कुलादि बीज॑ सर्वेषा प्रथमो विमलवाहन' । 
चल्लुध्मातु यशस्वी नाभि चन्द्रोष्यप्रसेव जितू ४१॥ 
सझदेवी च नाभिश्व भरते कुल सत्तमा १ 
अष्टमो मरुदेव्या तु नाम्ेर्जात उर्करमः ॥२७ 


३२६ ।) [ हर जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


दर्शयन्वत्म॑ वीराणां सुरासुर नमस्कृत । 
नोति त्रितय कर्ता यो युयादौ प्रथमो जिनः ॥३॥ 


5७ नमोह्ँतो ऋपभो 55 ऋषभ पवित्र' पुरुहत मध्वर 
यज्ञ पु नग्न परममाहसस्तु त वर शत्र्‌ जयत पशुरिन्द्रमाहुति 
रिति स्वाहा । &» त्रातारामिद्र ऋषभ वदति अमृतारमिन्द्र हवे 
सुगत सुपाश्वमिन्द्र हवे शक्रमजित तद्गवध॑मान पुरुहत मिन्द्रामाहु 
रिति स्वाहा ।” 


आज ये दोनो कथन भी भनुस्मृति और यजुर्वेद मे नही 
पाये जाते । प टोडरमलजी के वाद २०० वर्पो मे ही 
साप्रदायिको ने साहित्य का कितना अगभग और उसमे कितना 
रददोबदल कर दिया है यह इन प्रमाणो से अच्छी तरह जाना 
जा सकता है 'मोक्षमार्ग प्रकाशक मे पं टोडरमलजी ने और 
भी विविध बेदिक ग्रन्थी से ज॑ंत उल्लेख उद्घृत किये है शायद 
उनमे से कुछ और को भी यही हालत हुई हो । 


इस प्रकार जन उल्लेखो के निष्क्रासन और विपययस की 
यह छोटी सी कहानी है। अब एक दो उदाहरण ऐसे भी नीचे 
प्रस्तुत किये जाते हैं जिनमे एतद्‌ विषयक बड़ा ही अर्थ का 
अनर्थ किया गया है'- 

सत्याथ प्रकाश” द्वि सस्करण सन १८८४ के पृष्ठ ४४७ 
पर लिखा हैः- 

न भुक्ते केवली न स्द्री मोक्ष मेति दिगंबरा: 

प्राहरेषामय भेदों महान श्वेतावरें, सह 0 


इसका अथ स्वामी दयानन्दजी सा. ने इस प्रकार किया 
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हैं- 'दिगबरो का श्वेताम्बरों के साथ इतना ही भेद है कि-- 
दि लोग स्त्री का ससरग नही करते और श्वे करते है इत्यादि 
बातो से मोक्ष को प्राप्त होते हैं। यह इनके साधुओ का भेद 
हैं? । उद्ं सस्करण मे भी लिखा है-दि श्वे मे इतना ही 
इखतलाफ है कि--दि औरत के नजदीक नही जाते और श्वे 
जाते हैं ।' 


यह श्लोक वास्तव मे सायण माधवाचार्येक्ृत सर्वे दशन- 
सग्रह” (१३०० ईस्वी सन) का है। खेमराज श्री कृष्णदास 
चम्बई से वि स १६६२ मे प्रकाशित सस्करण मे पृष्ठ ७३ पर 
यह देरवा श्लोक दिया है। उदयनारायणर्सिहजी ने इसका अर्थ 
इस प्रकार किया हैः--“अकेला न भोजन करते न स्त्री व 
,भोगते ऐसा द्विगम्बर मोक्ष को पाते हैं यह बडा भेद श्वेताम्बरो 
के साथ कहा है ।” 


ये सब अर्थ कितने असत्य और शालीनत्ता से बाहर है 
यह जेनधर्म से थोड़ा भी परिचय रखने वाले अच्छी तरह जान 
सकते है । 





ककैवादके सतल्करणोमे इस अर्थ मे थोडा परिवत्तेन कर दियाहै 
फिर भी सही अर्थ नही हो पाया है । पूरा सही अथ्थे इस प्रकार है- 
“केबली (अहुन्त) भोजन नही करते और स्त्री मोक्ष नही प्राप्त करती 
ऐसा दिगस्थ्रर कहते हैं यही श्वेताम्बरो के साथ इनका महाच्‌ भेद है ।” 
सत्याथे प्रवाश्त मे जो जेन धर्म की आलोचना के लिये एक लम्बा चौड़ा 
समुद्देश लिखा है इस एक नमूने से ही उसको भी असत्यता और 
अप्रमाणिकता का अच्छी तरह परिचय मिल जाता है। 


३२८ ै [ # ज॑न निवन्ध रत्नावली भाग 


इसी प्रकार के गलत हिन्दी अनुवाद उस 'सर्वदर्शनसग्रह ' 


में पद पद पर है-उदाहरणत पृष्ठ ७२ पर देखिये--“अप्टादश 
दोपा न यस्य च॥८३॥ इसका अर्थ किया है--“'ये ही १८ 
नयदोप है । जबकि इसका सहीं अर्थ यह है कि--/ जिसके १८ 
दोष नही है (ऐसे जिनेन्द्र हैं) | इसी तरह प्र ७३ पर देखिये- 


लुचिता पिच्छकमाहस्ता पाणिपात्रा दिगंबरा'। 
अर्ध्वाशिनों गृहे दातु द्वितोयास्यु जिनर्षंय ॥४१॥ 


इसमे तीसरे चरण का अथ इस प्रकार किया है-- 
“द्विगवर लोग दाता के घर भी भोजन नही करते हैं ।” जबकि 
मही अर्थ यह है कि--दाता के घर में खडे भोजन करने 
वाले दि हैं ।' 


निष्पक्ष उदार विद्वानों से प्रार्थना है कि--वे साम्प्रदायिक 
सकीणंता की पर्याप्व निंदा करें और जो इस प्रकार के कार्य हुए 
हो उन्हे वापिस सुधार जिससे श्रमण ब्राह्मण धर्म मे परस्पर 
अ्रातृभाव की और भी वृद्धि हो । 


'शत्नोरपि गुणा वाच्या' के रूप मे कहो चाहे सहज रूपमे 
कहो पर्वकालीन अनेक वेदिक विद्वानों ने जनधर्म के प्रति 
वात्सल्य भाव प्रदर्शत किया है जो उनको उदात्त भावना का 
द्योतक है। इसकी जड उन्होने इतनी गहरी डालो थी कि-जंनों 
के भगवान्‌ ऋषभदेव को पे ऋषभावतार के रूप मे मान्य 
किया था। आज के साप्रदायिको को उस ओर ध्यान देना 
चाहिये एवं पूर्वजों के गुणानुराग का अनुसरण करना चाहिये । 
इसी में भारतीत एकता है जो आज के युग की खास 
आवश्यकता है । 


हट 


अजेन साहित्य मे जेन उल्लेख ** | [ ३२४ 


अमरकोष के कर्त्ता अमरसह किस धर्मे के म(नने वाले थे यह 
क्षाज थी निश्चय रूप से नहीं कहा जा सकता, यद्यपि ऐतिहासिको का 
बहुमत उसम्हें बौद्ध मानता है। स्व॒रावजी संखाराम दोशी के अनुसार 
पस्प ज्ञान *” ' वाले इलोक से पत्र दो श्लोक प्राचीन प्रतियों मे 
४१ जिनस्य लोक त्रयवन्दितस्य ”* * २ नमा श्री शान्तिनोथाय""”” 
जोर थे जिन्हें घाधिक मप्तहिष्णुता के कारण निकाल दिया गया। इसमें 
से श्लोक सख्या १ तो गद्य चित्तामणि का मगलाच रण है किन्तु २ का 
एलोक कह का है अभी भी शायद अज्ञात ही है। इस ही प्रकार 'सर्व 
ज्ञोवीतरागो"* ** ” बाला ए्लोक भो मुद्रित प्रतियो मे नही है जबकि 
हस्तलिखित कई प्रतियो मे वह मिलता है, कोषकार ने जिनेन्द्र 
चाची नाम अपने कोष मे न दिये हो यह बात मानी नहीं जा सकती । 
निष्पक्ष ऐतिहासिकों को इस सम्बन्ध मे और भी अनुसघान कर सकमई 
प्रस्तुत करनी चाहिये । _ 





डहरिश चन्द्र ली हि. 
5, तवजीवन उपवत्त, 
हे मोती डूगरी रोड, जयपुर 


की -+क्‍>+-.+>+०- २ 


मुति निर्भाण की प्राचीन रौति 


आज कल हम देखते हैं कि जिस किसी बन्धु को जिने 
भूर्ति की प्रतिष्ठा करानी होतीहै, वह यदि स्ूति बडे परिमाणकी 
चाहता हो या और कोई विशेष प्रकार की चाहता हो और वेरीं 
बनी बनाई तैयार मृति कारीगरो के यहाँ नही मिलतो हो तो 
प्रतिष्ठा से बहुत पहिले ही किसी कारीगर को साई देकर व 
कीमत तय करके उसका सौदा कर लिया जाता है कोर जों 
साधारण प्रतिमा की ही प्रतिष्ठा करानी होती है तो प्रतिष्ठा के 
आस-पास के वक्‍त में ही बनी बनाई स्ूति किसी कारीगर से 
खरीद ली जाती है। जहाँ पचकल्याणक प्रतिष्ठा का महोत्सव 
होता है वहाँ भी तेयार मूर्तियाँ लेकर बेचने को कितने ही 
कारीगर लोग पहुँच जाते हैं। उनसे भी कितने हो जनी भाई 
मृर्तियाँ खरोद कर प्रतिष्ठा करवा लेते हैं। आज कल सर्वत्र 
ऐसा ही आम रिवाज ही गया है। इस विपय मे शास्त्रोक्त मार्ग 
क्या है उसे लोग भूल से गये हैं। आज से करीब सवासात सौ 
वर्ष पूर्व के बने प० आशाधरजी के प्रतिष्ठा पाठ मे इस विषय 
मे जो कथन किया गया है उसको देखने से माद्धम होता है कि 
आज की यह प्रथा पुराने जमाने मे नहीं थी । इस विषय में जेसा 
कथन आशाधरजी ने किया है वेशा ही प्राय: वसुनन्‍्दी ने भी 
स्वरचित प्रतिष्ठा सार संग्रह ग्रन्य भें किया है। यह प्रतिष्ठा 
पाठ अभी तक मुद्रित नही हुआ है जा 


भूत लिर्माण की प्राचीन रीति ] [ ३३१ 


मृत्ति घडाने के लिये जगल से जाकर खान से पाषाण 
कसा हो और किस विधि से लाया जावे और कंसे कारीगर से 
मूर्ति घडाई जावे इत्यादि कथन जो इन प्रतिष्ठा ग्रत्थो मे लिखा 
मिलता है उसकी जानकारी आधुनिक जैन समाज को नही के 
वरावर है । अत मैं यहा उस प्रकरण को वसुनदिक्वत प्रतिष्ठा 
पाठ से लिखता हू । यह वर्णत उसके तीसरे परिच्छेद मे है। 


गृहे निष्पाद्यमाने च॑ निः्यन्ते सावयिष्यति। 
शिला विबार्थमानेंतु गच्छेज्छिल्पि समन्वित ॥६छा। 


जिन मन्दिर बन रहा हो उसके पूर्ण होने मे अभी थोडा 
काम वाकी हो तब ही प्रतिमा बनाने के लिए पाषाण लेने को 
शिल्पी के साथ जाबे। 


कृत्वा सहोत्सवं ततन्न निमित्तान्य वलोक्य च । 
याद्ानुकूल नक्षत्रे सुलग्ने शोभने दिने धद्पा 


जाने से पहिले वहा उच्छव करे और शुभ निमित्तो को 
देवे । फिर उत्तम लग्न और शुभ दिन में अनुकुल नक्षत्र के होते 
यात्रा करे । 


(आगे ७ शलोक मे यात्रा मुहर्त सम्बन्धी ज्योतिष का 
विषय लिखा है । विस्तारभय से वह कथन यहा छोडा जात्ता है।) 
गच्छत्वेव॑ . प्रयत्तेत सम्यगन्वेषयेच्छिला । 
प्रसिद्धपुण्यदेशियु._ नदी. नगवनेबु. चर ॥एछद्दा 
प्रसिद्ध पुण्य स्थानों, नदी, पर्वत, वनो मे जाकर वहा 


यत्वत के साथ अच्छी तरह से प्रतिमा बनाने योस्य पाषाण को 
ढू ढवा चाहिए । 


३१२ |] [ # जेत निवन्ध रत्नावली भाग २ 


श्वेता रत्ता $ तिता पीता मिश्रा पारावतप्रभा । 
सुदृगकापोतपद्माभा मजिष्ठाहरिताप्रभा ॥७७॥ 
कठिना शीतला स्निग्धा, सुस्वादा सुस्व॒रा हढा । 
सुगंधात्यंत्तेजस्का मनोज्ञा चोत्तमा शिला ॥७८।! 


वह शिला जिससे कि प्रतिमा वनाई जायेगी सफेद, लाल, 
काली, पीली, कबु री, सलेटिया, मूं गिया, कवूतरिया, कमल 
जंसे रग की, मजीठ के रग जैसी और हरे रग की होनी 
चाहिये | और वह कठिन, ठण्डी, चिकनी, उत्तम स्वाद वाली, 
उत्तम भावाज की (झोजरी न हो) मजबूत्त, अच्छी गधवाली; 
अत्यन्त चमकीली, मनोहर और उत्तम होनी चाहिए । 


मुद्दी विवरण दग्धा वा लघ्वी रूक्षा च घूमिला 
निःशब्दा विदुरेखादिदृर्षिता वजिता शिला ॥७छढा 


जो कमल, कुवर्ण, जली हुई, हल्की, रूखी, घुृमिल, बिना 
आवाज की, और विदृरेखादि दोषो वाली हो ऐसी शिला प्रत्तिमा 
बनाने के काम में नही लेनी चाहिये । । / 


परीक्ष्येवं शिलां सम्यक्‌ तत्र क्ृत्वा महोत्सव ॥ 

पुजां विद्याय शस्त्नाग्र हू. कारेणाभि मंत्रयेत्‌ ॥८०॥ 

परीक्षा से उत्तम शिला मिल जाय तो खान में से उस 
शिला को काटने के पहिले वहा भली प्रकार उच्छव के साथ 
पुजा विधान करके जिस शस्त्र से शिला को काटनी हो उस 
शस्त्र के अमभाग को “आम ह फट स्वाहा” इस मत्र से मत्रित 
कर लेवे ॥ 

शिलां विभिद्य शस्त्रेण पुनर्गधादिभियंजेत्‌ । 

प्रदोषसमये कृत्वा ग्रथे हेँस्तानू लेपनसु ॥८ १) 





मृत निर्माण की प्राचीन रीति ] [ ३१३ 


फिर उस शस्त्र के द्वारा शिला को काटकर उसकी गधादि 
से पृजा करे | तत्पश्चात्‌ रात्रि के पूर्व भाग में गध द्वव्यो का 
हाथो मे लेपन करके 


सिद्धर्भाक्त बिधाया दो मंत्र मनसि संसस्‍्मरेत्‌ । 
ओम नमोस्तु जिनेन्द्राय ओम प्रज्ञाअवर्ण नम ॥८२॥ 
नम केवलिनें तुभ्य नमोस्तु परिमेष्ठिने । 
स्वप्नें मे देवि विद्यांगे ब्र्‌हि कार्य शुभाशुभमु ॥८३॥ 
अनेन विव्यसंत्रेण सम्यग्झञात्वा शुभाशुभम्‌। 
प्रात स्तत्न पुनर्गत्वा पुजयेत्ता शिला तत ॥८५०॥ 


और प्रथम ही सिद्धभक्ति का पाठ करके आग के मत्र 
का मन में स्मरण करें। “ओम नमोस्तु जिनेन्द्राय, ओम प्रज्ञा- 
श्रवणे नम' । नम केवलिने तुभ्य, नमोस्तु परमेष्ठिने ॥ स्वप्ने 
भे देवि ! विद्यागे ', ब्रृ्‌हि कार्य शुभाशुभ” ॥ इसका स्मरण 
करते हुये सो जावे । इस दिव्यमत्र से स्वप्न मे अच्छी तरह शुभा 
शुभ जानकर यदि कार्य शुभ दीखे तो प्रभात ही फिर वहा 
जाकर उस शिला की पूजा करे। 


यथा कोटिशिला पूर्व चालिता सर्वविष्णुन्निः। 
घालयामि तथोत्तिष्ठ शीघ्र चल महाशिले ॥८५॥ 
सप्ताभिमत्रिता कझृत्वा मत्रेणानेन ता शिलामु। 
पोडार्थ प्रतिमार्थं वा रथमारोपयेत्ततः ॥८६॥ 


“यथा कोटिशिला। .” यह पूरा श्लोक ही मत्र है। 
इस मत्र से उक्त शिला को ७बार मन्रित किये बाद बैठक 


582 को बनाने के लिये उस शिला को रथ में रखकर 
चले । 


३३४ |] [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


एवमानीय ता सम्पक त्रि परीत्य जिनालयम । 
कृत्वा महोत्सव तत्र सुदिने संप्रवेशयत्‌ ॥८७॥ 


इस प्रकार उस शिला को अच्छी तरह लाकर किसी शुभ 
दिन में उच्छव करके और जिनालय की तीन प्रदक्षिणा देकर 
जिन मन्दिर मे ले जावे । 


वही शिल्पी को बुलाकर उससे उस शिला की मूर्ति 
घडाई जावे । इस सम्बन्ध मे आशाधरक्ृत प्रतिष्ठा पाठ मे इस 
प्रकार लिखा है-- 

सुलग्ने शांतिक कृत्वा सत्कृत्य वरशिल्पिनमु। 

तां सिर्सापयितु जन विब॑ तस्में समपंयेत्‌ "६१७ 

सहृष्टिवस्तु शास्त्नजज्ञो मद्यादि विरत शुत्तिः। 

पूर्णागों निपुण शिल्पी जिनार्चाया क्षमादिभान्‌ ॥६२॥ 

[अध्याय १] 


अर्थ -शाति विधान करके शुभ मुहुतें में जिनबिब बनाते 
के लिये किसी अच्छे कारीगर को सत्कारपुर्वक वह शिला सुपुर्दे 
कर देवे । वह कारीगर तेज नजर का, वास्तु शास्त्र का ज्ञाता 
मद्यादिका त्यागी, पवित्र, पूर्णागोी, शिल्दकाम मे निपुण और 
क्षमादिकाधारी- अक्र र परिणामी होना चाहिये। ऐसा शिल्पी 
जिनविब बनाने के योग्य होता है। 


पाठक देखेंगे कि जिन प्रतिमा बनाने के कहा तो पूर्व 
काल के विधि-विधान और कहा आज की प्रथा, दोनो मे 
आकाश पाताल का अन्तर है। प्रतिमा निर्माणा्थे पाषाण लाने 
की विधि तो दूर रही आजकल तो इतना भी विचार नही किया 
जाता कि जिस सूर्ति को हम प्रतिष्ठाथ ले रहे है उसका घडने 


भूर्ति निर्माण की प्राचीन रीति | [ ३३५ 


वाला शिल्पी कही मद्यमासाहारी तो नहीं है? बस वाजार 
बिकती चीज खरीद की और प्रतिप्ठा मे रख दी ऐसी मूर्तियों 
मे चमत्कारो की आशा करना मृगमरोचिका है। पाषाण को 
भगवान बनाना कोई वच्चोका खेल नही है। १वेकालमे भगवान 
की भूति घडते वाले सलावट भी ऐसे विचारवान्‌ होते थे कि वे 
अपना खानपान शुद्ध रखते थे और पवित्र रहते थे और हम परमे- 
एवर की मूर्ति घडने वाले हैं इस वात से अपने आप मे गौरव का 
अनुभव करते थे । इसी से आशाधारजी ने आकर-शुद्धि का वर्णन , 
करते हुए जन्मकल्याणक से भगवान्‌ का प्रथम धूली कलशाभि- 


पार िलयी ) के हाथ से कराना लिखा है। ऐसे 
ल्पयो का सन्‍्मान भी उस जमाने में खूब किया जाता था। 
उनके सम्मान का उल्लेख भी आशाधरजी ने उक्त कलशाभिषेक 
फे कथन से किया है । इन्होने ही प्रतिष्ठाविधि मे गर्भकल्याणक 
के प्रसग मे एक और उल्लेख किया है-- 
सार्वतु कानि चरवस्त्फलप्रसुन 
शय्यासनाशनधिलेपत सडतानि ॥ 
तत्तत्क्रियोपषकरणानि त्थेप्स्तिानि 
तोथेंशमातुरुषदी कुरुताँ घनेश ॥२०१ 
[अध्याय 8] 


ओम निधीश्वर जिनेश्वरमात्रे भोगोपभोगान्युपनयो- 
पनयेति स्वाहा । चारुवस्त्र मुद्रिकाहार फल पन्रपुष्पादिक पीठारे 
प्रतिष्ठयेत्‌ । तच्च सर्व विश्वकर्मा गृह्नीयात््‌ । 


अर्थ - सब ऋतुणो के उत्तम चस्त्र, फल, पुष्प, शब्या, 
आसन, भोजन, विलेपन, मंडन तथा और भी उन उन क्रियाओं 
को साधक इच्छित सामग्री को कुबेर जिनमाता को घेंट करें॥ 


श् 


०३६ ] [ # जैन निवन्ध रत्तावली भाग २ 


सुन्दर वस्त्र, अगूठी, हार , फल, पन्न पृष्पादि भेट की 
“सामग्री को “ओोम निधीश्वर” आदि ऊपर लिखे मत्र को बोलते 
हुए भद्रासन,के आगे रक्‍्खे । उस सब सामग्री को शिह्पी ग्रहण 
करे । आजर्कल इनमे से वस्त्र, शय्या, आसन बादि दीजो को 
कोई कोई प्रतिष्ठाचार्यु>पण्डित ले लेते हैं या यह सामग्री मेला 
कराने वाली पचाथत या यजमान के अधिकार मे रह जाती है। 
पहिले इसके लेने का नियोग शिल्पी का था जैसा कि आशाधर 
जी ने कहा है। 


गर्भावतार की विधि मे शिल्पी सम्बन्धी एक और उल्लेख 
' आशाधरजी ने निम्न प्रकार किया है-- 


“तामेव रहसि पुरानिरूपितप्रतिष्ठेयामहंप्रति्ा नृतन- 
सितसद्‌ वस्त्रप्रच्छादिता पुरश्वरतटकिकाकरविश्वकर्मा सौध- 
मेन्द्रो महोत्सवेनानीय सुविशुद्धभद्रा सनगर्भ पदमे निवेशयेत्‌ ।” 


जिसके आगे टाकी हाथ से लेकर प्रतिमा घडने वाला 
शिल्पी चल रहा है।/ऐसा सीधमेंन्द्र पृवं कथित उसी प्रतिष्ठेय 
जिनप्रत्तिमा को नये सफेद उत्तम वस्त्र से ढककर और महोत्सव 
के साथ लाकर पवित्र भद्गासन पर कमल के मध्य मे एकात में 
स्थापन कर दे । । 


जद भाचार्यकल्प प० टोडरभमलजी के साथी विद्वदवर प० 'राय- 
मल्‍लजी कृत “ ज्ञानानन्द श्रावकाचार” के पृष्ठ १०२-१०३ पर भी मूर्ति 
हज रै 
निर्माण फे विषय में इस प्रकार बर्णव है -- 


/अआगे प्रतिमा का निर्मावण के भर्थे खान जाय पाषाण लावे 
ताका स्वरूप कहिये हैं-सो वह ग्रहस्थी महा उछाव यू खान जायें 


मृत निर्माण की प्राचीन रीति ] [ ३३७ 


इन उद्धरणो से सहज ही जाना जा सकता है कि प्राचीन 
काल में भगवात की प्रतिमा वाजार खरीद बेच की चीज 
नही थी जिस शिला से वह बनाई जाती थी वह"भी खान से 
बड़े विधि-विधान से लाई जाकर मन्दिर मे रवखी जाती थी 
और वही पर सलावट आकर उसे बनाता था। बनाने वाला 
शिल्पी भी शुद्ध आचार-विचार का धारी होता था और वह 
समाज मे सम्मान की दृष्टि से देखा जाता था। यहा तक कि 
प्रतिष्ठा की विधियों मे भी उसे साथ रक्खा जाता था और 
प्रतिष्ठोपयोगी कितने ही बहुमूल्य पदार्थों की प्राप्तिके अधिकार 
भी उसे मिले हुए थे जिससे वह मालोमाल हो जात्ता था । इूसके 
अतिरिक्त और भी पुरस्कार उसे यजमान द्वारा पिला करते थे । 





खान की पूजा करे। पीछे खान फो न्योत आये अझ फारोगर ने सेल 
आये सो वह कारीगर प्रहमचयं अगीकार करे, अल्प भोजन ले, उज्ज्वल 
घस्त्र पहिरे, शिल्पशासस्‍्न्र का ज्ञानी घना विनय सू दाक्की फरि पाषाण 
की धीरे-घीरे कोर काटे ॥ 


पोछे वह ग्रहस्थ गृहस्थाचार्थ सघ्ठित ओर घना जैनी लोग, 
फुटुम्ब परिवार के लोग ग्राजा-घाजा चजाते सगल गावते जिनगुण के 
ज्लोत पढते महा उत्सव सू खान जाय । पीछे फेरि बांका पुजन कर बिना 
चाम का सजोग करि महामनोज्ञ रूपा सोना के काम का महा पवित्र 
मन कू रजायमान करने वाला रथ विपे मोफकली रूई का पहला मे 
लपेट प्रषाण रथ मे घरे। पीछे पू+रतत्‌ महा उत्सव सू जित मन्दिर 
लापे । 


पीछे एकांत स्थानक विषे घना विनय सहित शिल्पशास्व्रानुसार 
प्रतिधाजी का निर्माप्रण करे ता विषे अनेक प्रकार गुण-दोष लिझया है 


इेश्थ. ] [ *# जन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


जिस मूर्ति को माध्यम बनाकर हम अपने भाराध्य देव 
की आराधना करके अपना कल्याण करते है-इहलोक परलोक 
सुधारते हैं उस मूर्ति को बाजारू चीज बना देने से क्या उसका 
गौरव रहेगा, यह प्रश्न काफी गम्भीर और विचारणीय है । 


सो सब दोषा ने छोड सम्पूर्ण गुण सहित यथाजात स्वरूप निपुणता दोय 
पार पाच सात वर्ष मे होय, एक तरफ तो जिन मंदिर की पूर्णता होय॑ 
भौर एक तरफ प्रतिमाजी अवतार घरे। 


पीछे घने ग़हस्थाचार्य पडित अर देश-देश का धर्मी ताकू' प्रतिष्ठा 
का मुहुर्त ऊपर कागज दे दे घना हेत सू बुलावे। सर्व सघ को नित 
प्रति भोजन होय और सर्वे दु खित को जिमावे, कोई जीव विमुख न 
होय रात्रि दिवस ही प्रसन्‍त रहूेँं।। 7 


पीछे भला दिन भला मुहुर्तें विपे शास्त्रनुसार प्रतिष्ठा होय । 
धनो दान बदे इत्यादि धनी महिमा होय । ऐसी प्रतिष्ठी प्रतिमाजीं 
पूजना योग्य है । बिना प्रदिष्ठी पूजना योग्य वही ॥* छठ 


सारे देश में अ्तिवर्थ कितनी ही पच्रक्त्याणक ग्रतिष्ठायें होती 
हैं औप उनमे १००२० नहीं कितु संकडों की सख्या में जैन मूर्तियों 
की प्रतिष्ठा होती है। लेकिन ये मूर्तिया शास्त्रोक्त विधि से निर्मित 
कलापूर्ण एव मनोञ्ञ हैं या नहीं इस गोर बहुत कम ध्याव दिया जाता 
है। प्रस्तुत लेख मे विद्वाद लेखक ने मूर्ति निर्माण की शास्त्रोक्त विधि 
घर विशद प्रकाश डाला है उस पर मूुत्ति प्रतिष्ठापको एव प्रतिष्ठाचार्यों 
का पान जाना आवश्यक है । 


हि 2.2 आम 


३१ 


पीठिकादि मंत्र ओर शासनदेव 


कुछ पडितो का कहना है कि आदि पुराण मे भगवज्जि- 

नसेन ने पीठिकादि भत्रो मे 'सौधर्माय स्वाहा “कल्पाधिपतये 

स्वाहा” “अनुचराय स्वाहा” इत्यादि सुरेन्द्र मत्र लिखे हैं। तथा 

अग्निकुमारो के इन्द्र और कुबेर का भी मत्रो मे उल्लेख किया 

है। ऐसा कथन करके आचायें जिमसेन ने देवगति के देवों की 

पूजा करने का सकेत किया है उससे शासन देवो को पूजा करना 
सिद्ध होता है । 


नीचे हम इस लेख मे इसी बात्त पर ऊहापोह करते है-- 


आशाधरजी आदि कृत प्रतिष्ठा ग्रन्थों में चक्र श्वरी आदि 
२४ यक्षियो को शासन देवता और गीमुख आदि २४ यक्षो को 
शासन देव के नाम से लिखा है। इसके अलावा नवग्रह, दश दिउ- 
पाल, क्षेत्रपाल, जयादि देविये और रोहिणी आदि विद्या देविये 
इत्यादि देवदेवियों की यागसडल में स्थापना कर उनकी 
प्रतिष्ठादि ग्रथो मे पुजा करने का कथन आता है। उनमे से भी 
किसी देव-देवी का नाम इन पीठिकादि मत्रो से नही है । जब 
कि क्रियाकाडी ग्रन्थो मे अधिकतर इन्ही की पूजा-आराधना 
लिखी है तब जिनसेन का पीठिकाढिसमत्रों मे उनमे से किसी 
एक का भी उल्लेख न करना यह बताता है कि आाय॑े श्री 
जिससेन उक्त देव-देवियो की पूजा आराधना करने के पक्ष 
मे कतई नही थे । 


न्न्त 


३४० | [ # जैत निवन्ध रत्नावली भाग २ 


रही बात सुरेन्द्र भत्रो को सो इस विपय मे ऐसा समझना 
चाहिये कि भगवज्जिनसेन ने आदि पुराण मे गर्भ से लेकर 
निर्वाणपर्यत ५३ गर्भानवय क्रियाये कही है। उनमे से सब से 
उत्तम ७ क्रियाओं को परमस्थान बतत्ते हुये उत्तका कर्रेन्वय 
नामकरण किया है। 


अगले तीसरे भवमे तीर्थंकर होनेवाला जीव जब उच्चवर्ण 
के शुद्ध जाति कुल में जन्म लेकर गर्भाधानादि संस्कारों से युक्त 
होता है तव उसके सज्जाति नामक प्रथम परमस्थान माना 
जाता है। सज्जाति हो आत्मोन्‍नति का सूल आधार है। वह 
सज्जाति का धारी सम्यग्दष्टि श्रावक जब इज्या, वार्ता, दत्ति, 
आदि पटुकर्मों को करता हुआ घर्म मे हुढ रहता है, अन्य 
गृहस्थो मे न पाईं जावे ऐसी शुभ वृत्ति का धारी होता है और 
पाप रहित आजीविका करता है तथा शास्त्र ज्ञात और चरित्र 
में विशिष्ट होता है तब वह भ्रृहस्थो का स्वामी ग्रहस्थाचार्य॑ 
कहलाता है इसे ही ग्रहीशिता नामकी २० वी क्रिया कहते 
है और यहो सद्गृहित्व नामका दूसरा परमस्थान कहलाता है । 
वर्णोत्तम, महीदेव, सुश्रुत, ह्विजसत्तम, निस्तारक ग्रामपति 
और, मानाहेँ इन नामी को कहकर लोग उसका सत्कार करते 
है। (आदिपुराणपर्व ३८ श्लोक १४७ ) उक्त सदग्रृहस्थ जब 
वस्त्रादि परिग्रहों का त्याग कर जिनदीक्षा धारण करता है तव 
उसके जिनरूपता नाम की २४ वी क्रिया होतो है। यह ही 
पारिवाज्य नामक तीसरा परमस्थान कहलाता है। इस 
क्रियाका धारी ही आगे चलकर सोलह कारण भावना भाकर 
तीर्थंकर प्रकृति का बध करता है। वह मुनि समाधिमरण से 
प्राण त्याग कर जब स्वग से उत्पन्न हो इन्द्रपदवी का घारों 
होता है तब उसके इन्द्रोपपाद तामकी ३३ वी क्रिया होती हैं 
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और वह ही सुरेन्द्रव नामक चौथा परमस्थान कहलाता है। 
फिर वह इन्द्र स्वर्ग से च्युत होकर गर्भ-जन्मकल्याणक से युक्त 
तीर्थंकर हो चक्रवत्तिपद का धारी होता है तब उसके 
साम्राज्य नामकी ४७ वी क्रिया होती है और वही साम्राज्य 
नामक ५ वा परमस्थान माना जाता है। तदनतर वे तीर्थंकर 
दीक्षा ले मुनि हो तप कर केवलज्ञान पा अहँत अवस्था को 
प्राप्त होते हैं तब उनके अष्टप्रातिहाय, बारहसभायें, समवशरण 
आदि विभूतिये होती हैं, इसे ही ५० वी आहंत्य क्रिया कहते है 
और यही ६ वा परमाहंत्य तामक परमस्थान माना जाता है। 
इस भरत अवस्था के बाद जब उन तीर्थंकर की मोक्ष होती है 
तब वह ५३ वी अग्ननिवृ त्ति नाम की क्रिया कहलाती ह और 
यही “परनिर्वाण” नामक ७ वा प्रमस्थान माना जाता है । 


यद्यपि ये क्रियायें गर्भानवय की ५३ क्रियाओ के अतर्गत है 
तथापि जब ये क्वियायें किसी दीर्थकर होनेवाले जीव के होती है 
तब उनको कतन्र न्वय नाम से जुदी सज्ञा कही जाकर वे सात 
परमस्थान माने जाते हैं। जँसे गर्भ से सम्बन्धित क्रियाये 
गर्भानवय कही जाती हैं, और दीक्षा से सम्बन्धित क्रियाये 
दीक्षान्वय कही जाती हैं। उसी तरह किसी विशिष्ट कर्त्ता से 
(तोथंकर जीव से) सम्बन्ध रखने वाली क्रियाये कत्र न्‍्वय 
कहलाती हैं। नही तो कन्न न्वय सज्ञा का अन्य क्‍या अथ्थे हो 
सकता है ? अतिनिकट काल मे तीर्थंकर होने वाले ऐसे जो कोई 
पुण्यशाली जीव हैं उन्ही के ये कन्न न्वय क्रियाये होती है। 
आदिपुराण मे लिखा है कि - 

अथातसंप्रवक्ष्याप्ति द्विजा* कर्द्रन्वयक्तिया: । 

या भ्रत्यासस्तनिष्ठस्प भवेयु भ्रव्यदेहिन पा 

पर्व रेड 
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तास्तु कर्तेन्वया ज्ञेया या: प्राप्या: पुन्यकत्‌ लि: । 
फलरूपतया वृत्ता: सन्मार्गाराधनस्थ वे ॥दद्ा 
सज्जाति. सद्पृहित्व॑ च पारिव्राज्य॑ सुरेच्धता। 
साम्राज्य परमाहंन्त्य॑ परनिर्वाणमित्यपि ॥६७ण॥। 
स्थानान्येवानि सप्त स्युः परमाणि जगतृत्नये । 
अहुनुवाग्मृता स्वादात्‌ प्रतिलभ्यानि देहिनाम् ॥६८७ 
पर्व ३८ 


अब - अथान तर हे द्विजो मैं आगे उन कत्र न्वय क्रियाओं 
को कहता हू जोकि अतिनिकट भव्यप्राणी ही के हो सकती है । 


कत्रेन्वय क्रियायें वे है जो पुण्य करने वालो की प्राप्त 
होती हैं। और जो समीचीन भाग की ([सोलहकारण की) 
आराधना करने के फलस्वरूप प्रवृत होती हैं। उनके नाम- 
सज्जाति, सद्गृहित्व, पारिब्राज्य, युरेन्द्रत्व, साम्राज्य, परमा- 
हुँत्य और परनिर्वाण । ये तीन-जगत्‌ मे ७ परमस्थान माने गये 
है। ये स्थात अहँत के वचनामृत के पान से जीवो को मिलते है । 
अर्थात जिनवाणी के अभ्यास से मिलते हैं । 


ये ही सात परमस्थान पीठिकादि सात जाति के मत्रो में 
गर्भित हैं। वे इस तरह कि- पीठिका मत्रो मे परनिर्वाण स्थान 
जातिमत्रो में सज्जाति स्थान, निस्तारक मत्रों मे सद्गृहित्व, 
ऋषिभनत्रो मे पारिव्राज्य, सुरेन्द्रमन्‍्त्रो से सुरेन्द्रस्थान,परमराजा- 
दिमन्त्रो मे साम्राज्य स्थान और परमेष्ठिमन्त्रों मे परमाहँत्य 
स्थान । इस प्रकार सातो जाति के भन्‍्त्रो मे सातो परमस्थान 
गर्भित हो रक्‍्खे हैं । 


इन परमस्थानों के जिस अनुक्रम से उपर नाम लिखे है 
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उसी अनुक्रम से ही वे तीर्थंकर होने वाले जीव के होते है। ऐसा 
आदिपुराण के निम्नपद्मों से प्रगट होता है - 


भव्यात्मा समवाप्य जातिमुचिता जातस्तत सद्ि्गृही । 

पारिव्ाज्यसनुत्तरं गुरूमतादासाद्य यातो दिवम््‌ ॥ 

तत्न स्दी क्षियमाप्तवानु पुनरतश्च्युत्वा गतश्चक्षितां । 

प्राप्ताहेत्यपद. समग्रमहिसा प्राप्नोत्यतो निवृ तिन्‌ ॥२११॥॥ 
पर्व॑ ३४ 


अर्थ- वह भव्य पुरुष प्रथम ही योग्य जाति सज्जाति को 
पाकर सदगृहस्थ होता है। फिर गुरू के पास से उत्कृष्ट परि- 
त्रज्या (मुनि दीक्षा) धारण कर स्वर्ग जाता है। वहा उसे इन्द्र 
की सम्पदा मिलती है। तदनतर वहा से च्युत होकर चक्रवर्ता 
पद को प्राप्त होता है। फिर अहँत पद को पाकर समस्त महिमा 
का धारी होता है । और इसके बाद निर्वाणको प्राप्त करता है। 


इस विवेचन मे साफ तौर पर यही सिद्ध होता है कि 
पीठिकादि सप्तविधघमन्त्रो मे केवल सप्त परम स्थानों का उल्लेख 
है वहा शासन देवों का कोई प्रसग ही नही है। सुरेन्द्रमन्‍्त्र भी 
सुरेन्द्र नामक परमस्थान की बजह से समझने चाहिये, न कि 
शासनदेव की वजह से अथवा भाविनेगमनय की हृष्टि से 
तीर्थकर पृज्यता को लेकर यह सब मन्त्र कल्प समझना चाहिये। 
खास ध्यान देने योग्य चीज यह यह भी है कि इन सात्त जाति( 
के मत्रो मे जो अत, सिद्ध और ऋषि वाचकमत्र है। उनके! 
आगे आचाये ने केवल नम- शब्द लगाया है, स्वाहा शब्द भी 
नही लगाया है। और शेष भत्नरो के आगे बिना नम शब्द के 
खाली स्वाहा शब्द लगाया है। इसका कारण स्पष्टत. यही है; 
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मालूम होता है कि अत, ऋषि खास पजनीय होने से उनके 
आगे नम शब्द का प्रयोग किया है। और शेष परमस्थान पुज- 
नीय नही होने से उनके आगे नम शब्द नही लिखा है। खाली 
स्वाहा शब्द लिखकर आहुति(आह्वान) देने मात्र उनका सम्मान 

६ प्रदर्शित किया है। वह भी गर्भाधान, विवाहादि सासारिक कार्यों 

| मे ही। और बथहँत, सिद्ध व ऋषि वांचक मतन्नो के आगे जो 
स्वाहा शब्द भी नही लगाया गया है उससे आचाये का अभिप्राय 
उनको यहा आहुति दिलाने का भी नही जान पडता है। क्योकि 
दूसरो को आहुति देने 'के साथ इनको भी आहुति देने के लिये 
स्वाहा शब्द लिख देते तो पूजा की पद्धति सबको समान हो 
जाती । ऐसा होना आचाये को अभीष्ट नही था। इसलिये 
आचाये ने अहँतादिको के आगे स्वाहा शब्द नही लिखा, खाली 
नम शब्द लिखकर यह भाव दर्शाया है कि अह॑तादिक को यहा 
आहुति नही देनी चाहिये, नमस्कार करना चाहिये। 


यहा आचाये जिनसेन ने तो सुरेन्द्र परमस्थान के धारी 
सुरेन्द्र तक को सुरेन्द्रमत्रो मे नमस्कार के योग्य नही माना है । 
ऐसी हालत मे आशाधरादिको का अपने-अपने प्रतिष्ठापाठादि 
क्रियाकाडी ग्रथो मे भवनन्रिक देवों की जो किसी तरह परम- 
स्थान के धारी भी नही है भह॑तादि की तरह नम. शब्द के साथ 
पूजा का कथन करना निश्चय ही जिनसेताचाय की आम्ताय॑ से 
बहिभू त है। अत मान्य नही है । धर 


यहा ऐसा भी नहीं समझना किनसुरेन्द्रमत्रो में स्वाहा 
शब्द से इन्द्र को आहुति देने का कथन करके ग्रन्थकार ने शासन 
देवो की पूजा का आशय व्यक्त किया है। ग्रत्थकार तो सुरेन्द्र- 
भत्रो की तरह गृहस्थाचायं के वाचक निस्तारक म॒त्रो मे भी 
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स्वाहा *₹ 2 इससे यही फलितार्थ निकलता है कि ग्रन्थकार 
की हृष्टि शब्द लिखत्ते वक्‍त परमस्थान की तरफ थीं 
जिससे दोत्तो ही परमस्थानीय होने से दोनो ही के मत्रो मे' 
उन्होने स्वाहा लिख दिया है। “क्या कोई शासन देव भी होते 
हैं ?” ऐसा तो उनके विचारो में भी नही था। 


प्रश्न - अगर ऐसी ही बात थी तो पीठिकाभन्नो मे अग्नि- 
फुमारो के इन्द्र का नाम और निस्तारक मत्रो मे कुबेर का नाम 
तथा सुरेन्द्रमत्नो मे “अनुचराय स्वाहा” जिसका अथ होता है 
इन्द्र के अनुचरो को स्वाहा इत्यादि उल्लेख क्यो किये हैं ? ये 
तो परमस्थान भी नही है फिर इन सब को स्वाहा कंसे लिखा ? 


उत्तर - पीठिकामन्त्रों मे से जिस मन्त्र मे अग्निकुमारों 
के इन्द्र का नाम आया है वह मन्त्र यह है-सम्यग्हप्टे २ आसन्त- 
भव्य २ निर्वाणपूजाइं २ अग्नीद्र स्वाहा ।” इसमे स्वाहा के पूर्व 
चतुर्था विभक्ति नही है जेंसाकि अन्य गन्‍्त्रो मे है किन्तु सबोधन 
है। इसलिये अग्नीन्द्र के लिये “स्वाहा” ऐसा अर्थ तो यहा होता 
नही है। अग्निकुमारो के इन्द्र की गणना सप्त परमस्थानो भे भी 
नही है इसलिये भी उसके स्वाहा नही लिखा जा सकता है। 
अनेक दूसरे मनन्‍्त्रो के देखने से ऐसा विदित होता है कि कितने 
ही भन्‍्त्रो मे स्वाहा शब्द का प्रयोग उस मन्त्र की पृत्ति अर्थ मे 
किया जाता है । यानी अखीर मे स्वाहा लिखकर उस मन्त्र की 
समाप्ति की सूचना दी जाती है। इसके सिवा वहा स्वाहा का 
अथे आहुति देना या द्रव्य अर्पंण करना घटित नही होता है। 
उदारहण के लिये प्रतिष्ठापाठो मे शुद्धि मन्त्र इस प्रकार लिखा 
मिलता है-- 


ओ ही अमृते अमृतोदभवे अमृतवर्षिणि अमृत ख्रावय २ 
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इवी क्ष्वी हुस स्वाहा । “ऐसा बोलकर जल के छीटे देवे | तथा 
विध्न निवारण मन्त्र ऐसा लिखा है - 


ओ हा. क्षू फद किरिटि २ घातय”“”“ हू” फट 
स्वाहा ।” बोलकर सरसो फेके । “जो नमोहेते सर्व रक्ष २ह 
फट्‌ स्वाहा ।” इसे ७ बार बोलकर पुष्पाक्षत परिचारको पर 
डाले । यह रक्षामन्त्र है । इसी तरह सकलीकरण विधि मे ओं 
ला णमो सिद्धाण स्वाहा” बोलकर ललाट का स्पर्श करे । 
इत्यादि इसी तरह से स्वाहा का प्रयोग यहा पीठिका भन्त्रो में 
जिनसेम ने अग्नीद्र के साथ किया है। इस प्रकार के मात्रिक 
प्रयोग जिनसेन ने आदि पुराण मे अन्यत्र भी किये हैं। देखिये 
पर्व ४० के श्लो० १२२ और १२६-- 


/सम्यर्हष्टे २ सर्वेमात्तः २ वसुन्धरे २ स्वाहा” बोलकर 
बालक का नाभिनाल प्रथ्वी मे गाड दे। “जिस प्रकार सम्यक्त्व 
को धारण करने वाली जिनमाता सब की माता है उसी प्रकार 
सबकी आधारभूत होने से पृथ्वी भी सबकी माता है ऐसी है. 
पृथ्वों” ऐसा इस मन्त्र का भावार्थ है। सम्यस्हष्टे यह विशेषण 
जिनमाता का है प्रृथ्वी का नही है । और सर्वेमात. यह विशेषण 
दोनो ही का है । 

“सम्यग्दष्टे २ आसनभव्ये २ विश्वेश्वरि २ उजितपुन्ये २ 
जिनमाता २ स्वाहा ।” यह मन्त्र बोलकर पुत्र की माता को 
सस्‍्तान करावे । 

सतासारिक कार्यो को करते हुये पुण्य पुरुषी के नाम का 
उच्चारण करके यह भावना व्यक्त करना कि उन जैसे हम 
भी होबें या उनका स्मरण करना ऐसी इन मत्रो की शंली 
मालूम देती है # 
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इससे सिद्ध होता है कि-पीठिकामत्रो में अग्नीन्द्र 
'स्वाहा' का अर्थ अग्नीन्द्र के लिये पूजाद्रव्य अपंण करने का नहीं 
है। किन्तु वहा स्वाहा का प्रयोग मन्‍्त्रपू्ति के लिये किया गया 
प्रतीत होता है । 


चू कि केवलियो के निर्वाण के वक्त उनका निर्जोव शरीर 
अग्निकुमारो के इन्द्र के मुकुट से उत्पन्त अग्नि से दग्ध हुआ 
फरता है । इसलिये परनिर्वाण नाम के परमस्थान के सृचक इन 
पीठिका मनन्‍्त्रो के साथ अग्नोद्र का उल्लेख किया गया है । इसी 
से मन्त्र मे उसका एक विशेषण “निर्चाणपृजाहें लिखा है। 
जिसका अर्थ होता है कफेवलियो को निर्वाणपृूजा मे काम 
आने योग्य । 


इसी प्रकार वेश्रवण-छुबेर के लिये समझ लेना चाहिये । 
मन्त्र मे वेश्रवण शब्द फो भी अग्नीन्द्र को तरह हो संबोधनात 
लिखकर आगे उसके स्वाहा लिखा है। अत यहा भी चतुर्थो 
विभक्ति न होने से कुबेर के लिये स्वाहा नही लिखा है । 


तथा सुरेन्द्रमन्‍्त्रों में एक मन्त्र 'जनुचरायस्वाहा” आत्ता है 
जिसका अथे इन्द्र के अनुचर के लिये स्वाहा किया जाता हूँ । 
ऐसा अर्थ करना गलत है। वाक्य मे अनुचराय यह चतुर्थी 
विभक्ति का प्रथम वचन है उससे इन्द्र का एक अनुचर अर्थ प्रगट 
होता है । इन्द्र के एक नही अनेक अनुचर होते हैं अत' उक्त अर्थ 
स्पष्टतः असगत है । सही अर्थ उसका ऐसा है-''भगवान्‌ का 
अनुचर-सेवक जो सुरेन्द्र है उसके लिये स्वाहा ।” यही अथे 
पुराणे पंडित दौलतरामजी ने वचनिका मे किया है । 


पुराणे पडित श्री पन्‍्नालालजी साहब सघी (६७ 
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बोधक के कर्ता) भौर पंडित फतहलालणी (विवाहपद्धति के 
रचयिता) ने तथा कई आधुनिक पडितो ने पीठिकादि सभी मत्री 
का अर्थ अह्ंतसिद्ध-गुरु किया है। यहा तक कि सुरेन्द्र और 
निस्तारक मन्त्र जो स्वर्गेनद्र और ग्रृहस्थाचार्य के वाची है 
उनमे प्रयुक्त शब्दो के प्रसिद्ध अर्थ की भी उन्होने अवहेलना करके 
उनका भी अथथे जिनदेव मे ही घटाया है। ऐसा उन्होने क्यो 
किया ? इसके दो मुख्य कारण है। एक तो यह है कि-इन मन्‍्त्रो 
मे प्रत्येक जाति के मन्त्र के अन्त मे सेवा फल षटू परमस्थान 
भवतु” आदि काम्यमत्र आता है। जिसका मतलब होता है 
उनकी सेवा करने का फल षट्‌ परमस्थान की प्राप्ति चाहता । 
इस प्रकार की इच्छा पूर्ति जिनदेव और ग्रुरुकी आराधना से 
तो हो सकती है किन्तु स्वर्ग के इन्द्र और ग्रहस्थाचार्य की आरा- 
धना से नही हो सकती है वे घटू परमस्थान आदि की भ्राष्ति 
करा नही सकते हैं । 


दूसरा कारण है आदिपुराण का वह वाक्य जो मन्‍्त्रों की 
विदेचना किये बाद लिखा गया है कि-एते सिद्धार्चनं कुर्यादा- 
धानादि क्रियाविधौ।” आधानादि क्रियाओं में इन मन्‍्त्रों से 
सिद्धोका अचल करना चाहिये यहा इन मन्त्रीसे सिद्धार्चन करने 
को बात कही है । इसलिये मन्त्र मे आये “ग्रामपतये स्वाहा” 
“घट्कमंणे स्वाहा” “कल्पाधिपतये स्वाहा” “सौधर्माय स्वाहा * 
इत्यादि का अर्थ सिद्ध भगवान करना चाहिये । 


इस प्रकार शब्दो के प्रसिद्ध अर्थ करने से उपरोक्त दो 
आपत्तिया खडी होती है। अत कोई ऐसा रास्ता ढूढा जावे 
जिससे शब्दों के प्रसिद्ध अर्थ ही किये जादे और उक्त आपत्तियें 
भी न आने पावे । 
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, । इस दिश। में ऐसा ही कुछ हम यहा लिखने का प्रयत्त 
करते हैं-- 
भाद्िपुराण प्च ३८५ एइलो० ७१ आदि मे लिखा है कि 
शर्भाधान आदि क्रिया सस्कारो के करते वक्‍त प्रथम ही वेदी 
बनाकर उस पर सिद्ध या अहँत का (ब्िस्व विराजमान करे। 
उस के सामने तीन कुन्डो मे तीन अग्नियों की स्थापना कर 
चहीं' ' '“ छन्नत्रय और " “ चक्नत्रय की स्थापना किये बाद 
प्रथम ही सिद्धूपुजा फरके फिर पीटिकादि मन्चतरो से हवन करना 
चाहिये” यह सब विधिविधान सिद्धाचंन कहलाता है। इसमे दो 
चाततें बताई हैं-एक तो सिद्ध भगवान को पूजा करना और दूसरी 
किसी क्रियासस्कार के निभित्त मन्त्रों से हवन करना। हवन 
करना यहा सिद्धपूजा नही है | सिद्धपूजा तो हवन के पहिले ही 
हो चुकती है। जैसा कि आदिपुराण मे लिखा है-- 


तेष्वहेदिज्याशेषांश: आहुतिमत्नपूच्चिका । 
विधेया शुक्तिभिद्र व्येः प्रुस्पुद्नोत्पत्तिकास्यदा ११७३७ 
तन्मंत्रास्तु ययास्माय वधक्ष्यतेब्न्यत् पर्ंणि। 
सप्तधापीठिकाजात्ति मंत्रादिप्रविभागत, ७७४॥ 
विनियरेगस्तु सर्वासु क्रियास्वेषां सतो जिने 
अव्यामोहादतस्तज्ज्ः प्रयोज्यास्त उपासक ॥७५॥ 
यवे ३८ 


अथेै-अहेत्पूजा कर चुकने के बाद बचे हुये पवित्र द्रव्यों 
से पुत्रोत्पत्ति की इच्छा से उन्त अग्तियो मे मन्रपृवंक आहुति 
करनी घाहिये । उन क्रियाओ के मत्र त्तो यथाम्ताय आगे के 
पवव॑ में कहे जायेंगे । वे पीठिकामत्र जाति मन्त्र आदि के भेदो से 
सात प्रकार के हैं। वे मन्त्र गर्भाधानादि क्रियाओ मे काम आते 
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हैं ऐसा भगवान ने कहा है । अत उस विषय के ज्ञाता शक्षावकों 
को प्रमाद छोडकर उनका प्रयोग करना चाहिये। 


इस कथन्त से यही प्रगट होता है कि-ये मत्र भगवान्‌ की 
पूजा के नही हैं। ये तो गर्भाघानादि क्रियाओ के मत्र हैं। 
भगवान्‌ की पूजा तो पहिले हो चुकती है। फिर गर्भाधानादि 
क्रियाओं के वास्ते उस पूजा के बचे द्वव्यों से मत्रों को बोलकर 
आहुतिये दी जाती है। इससे पूजा और मत्राहुतिये दो जुदी २ 
चीजें हुई । किन्तु भगवानुकी प्रतिमाके सामने उनकी पूजा पूर्वक 
मत्रो से आहुतियें दी जाने के कारण यह सारा ही विधान 
समुच्चय रूप से सिद्धार्चेत के नाम से कहा जाता है। इसलिये 
एवं सिद्धाचेत” इन वाक्यो का अथ इन मत्रो से “सिद्धों की 
पूजा करे ।” ऐसा नही करना चाहिये, किन्तु इन मन्त्रों के साथ 
सिद्धों की पूजा करे” ऐसा अर्थ करना चाहिये । उसका मतलब 
यह होगा कि-सस्कार करते वक्‍त दो काम करने चाहिये-सिद्धो 
की पूजा करे और मन्‍्त्रों से आहुतियें देवें दोनो भिन्‍न २ है। 
मन्त्रो से आहुतिया देना सिद्धपूजा नही है। आहुतियो के मन्त्र 
तो गर्भाधान, विवाह आदि सासारिक क्रियाओ के काम के हैं । 
इसी लिये ग्रन्थकार ने इन्हे क्रियामन्त्र नाम से लिखा है। यथा- 


“क्रियामत्रास्त एते स्युराधानादिक्रियाविधो” यही बात 
इन वाक्यों से भी व्यक्त की है- 
“विनियोगस्तु सर्वायु क्रियास्वेषा मतो जिने.” 


तात्पय इसका यह है कि ये जेनमन्त्र हैं। इन मन्त्रो का 
सांसारिक क्रियाओं मे उपयोग करना यह जेनरीति कहलाती 
है जो जिनेन्द्र की पूजा संसार और कर्मों के नाश करने के लिये 
व मोहादि विकारो को मिटाने के लिये की जाती है वह उद्देश्य 
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इत मन्‍्त्रो का नही है। बल्कि ये मन्त्र तो उत्टे गर्भाधान- 
विवाहादि ससार के बढाने के काम मे लिये जाते है। और जो 
ऐसे कामो में सिद्धपूजा की जाती है बह तो मागलिकरूप से 
मंगल के त्तौर पर की जाती है । 


५३ गर्भाव्वय क्रियाओं मे २२ वी गृहत्याग क्रिया के वाद 
तो हवनादि सम्भव ही नही है अंत वहा तो इन मन्‍्त्रो का कोई 
उपयोग ही नहीं होता है गृहत्यागक्रिया से पहिले भी गर्भाधान 
से लेकर पाच वी मोद क्रिया तक की क्रियाओं में नवमी 
निषद्या क्रिया, १०वी अस्नप्राशन क्रिया और १६ वी विवाहक्रिया 
इन क्रियाओ मे इन मन्‍्त्रो का प्रयोग करने का उल्लेख आदि- 
पुराण भे किया है और ये सब क्रियायें सासारिक है । अत ये 
मच्त सासारिक कार्यों के लिये हैं ऐसा कहे तो सभवत इसमे 
कोई अंत्युक्ति नहीं होगी। और इसीलिये इन विवाह्मादि 
क्रियांती के अनुष्ठान जिन मन्दिर मे नहीं होते है, गृहस्थ के 
घर पर होते है। जेनरीति से की जाने के कारण व्यवहार मे 
हम इन्हें धामिक क्रियाये कहते हैं । जेन धर्म के गौरव को रखने 
के लिये ऐसे काम भी बडे आवश्यक हैं जिससे कि हमे लीकिक 
कामो में भी अजेन ब्राह्मणो के अधीन न रहना पडे। और 
सभवतः इसी ध्येयको लेकर जिनसेनने यह क्रियाकाड लिखा है। 





रही बात “सेवाफल षटू परमस्थान” की सो तत्वार्थ- 
राजवातिक अध्याय ४ सूत्र २४ मे वय्यावृत्य नाम के तप का 
वर्णन करते हुये आचाये उपाध्याय मनोज्ञ आदिको का वैय्याचुत्य 
करना लिखा है। वहाँ मनोज्ञ का अर्थ असयुत सम्पग्हष्टि 


लिखकर उनका भी वैष्यावृत्व करने को कहा है। परमस्थान के 
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धारी सुरेच्ध वे निस्तारक की गणना भी तो वंय्यावृत्य के भेद 
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मनोज्ञ मे ही आती है। उनके मन्त्रो मे स्वाहा बोलकर उन्हें 
आहुतिये देना यह उनका सम्मान है सो ही उनका वंय्यावृत्य ह 
उनकी सेवा है और वह एक तप है । उसका फल यदि कोई पट 
परमस्थान की प्राप्ति होना चाहता हैं तो इसमे क्या असगतता 
है ” आयतन सेवा भी धर्म का अग है ही। और स्वामी समत- 

_भद्र ने भी रत्नकरड में देव पूजा तक का समावेश वेय्यादृत्य मे 
किया है । 


इस प्रकार पीठिका दि मन्त्रो मे प्रयुकत कतिपय शब्दों का 
अर्थ अगर सिद्ध भगवान्‌ न करके उनका सहजरूप से होने वाला 
प्रचलित अर्थ भी किया जावे तो उससे भी शासनदेव पूजा की 
सिद्धि नही होती है। और तो क्‍या इस सारे ही प्रकरण मे 
णासन देवो के नाम तक भी नही है। सुरेच्द्र मन्‍्त्रो मे जिसप्रकार 
सौधर्मन्द्र को आहुति दी गई है उसी प्रकार निस्तांरक मन्त्रो में 
सम्यग्दष्टि गृहस्थाचाय को भी आहुति दी गई है। दोनों ही 
परमस्थान के धारी होने के कारण उनके लिये आहुति लिखकर 
उनका सन्‍्मान वढाया है । वह सनन्‍्मान भी लौकिक क्रियाओ तक 
ही सीमित है पारमाथिक विधानो में तो पच परमेष्ठी की ही 
आराधना की जाती है । सप्त परमस्थानो में भी सब का समान 
पद नही है इसी लिये मन्त्रो मे अरहईत-सिद्ध गुरुओ को तो नमः 
लिखा गया है, # स्वाहा आहुति भी नही और शेष परमस्थानो 
को खाली स्वाहा (आहुति मात्र) लिखा गया है। इसका यही 
मतलब निकलता है कि इनकोही आहुति देना, परमेष्ठियों को 





#भाहुति (आह्वान) और स्वाहा का मतलब बुलाना, स्मरण 
करना, शिष्टाचार मात्र है । 


पीठिकादि मंत्र और शासनदेव ] रन ३५३ 


नही देना । उन्हे तो नमस्क्रार करना जिससे कि उनकी निम्नो- 
सतत पद की अभिव्यक्ति होती रहे । यह बात शब्द प्रयोगों से 
जानने में आ रही है। शब्द प्रयोग यो ही नहीं किये जाते हैं 
उनमे भी कोई तथ्य समाया हुआ रहता है । जेनाचार्यों के कथन 
क्रदा उच्चादर्श को लिये रहते हैं उनसे हीनादर्श अर्भिव्यजित॑ 
करना किसी तरह योग्य नही । विद्यनो को इस ओर ह्प 


' लक्ष्य रखनर चाहिये । पे 
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अीननवनननी न ननाननन न 


जैन धर्म में अहिसा की व्याख्या 


समार के किसी भी धर्म पर दृष्टिपात करिये तो उसमे 
दो बातें मुख्यत पाई जाती है। वे है आचार और विचार । उस 
धर्म मे बताये गये चारिश्र के नियमो का पालन करना आचार 
कहलाता है | और तत्व निर्णय के लिये ऊहापोह जो किया जाता 
हैं उसे विचार कहते है । जैन धर्म में भी ये दो बाते बताई हैं 
और बहुत ही उत्तम बताई है। उनके नाम हैं-अहिंसावाद 
ओर स्यादुवाद । जैन धर्म मे आचार का मूल आधार अहिसा 
और विचारों का मूल आधार स्याद्वाद यानी अनेकात बताया 
गया है । स्थाह्मद से सब, सवके विचारों कौ शान्ति से समझे, 
व्यर्थ का वितडावाद न करें और अहिंसा से सव, सबके जीवन 
की रक्षा करे, खुद आराम से जीवे और दूसरी को भी आराम 
से जीने देवे । इस प्रकार जैन धर्म मे ससार को ये दो चीजे ऐसी 
अमूल्य दी हैं जिनके आभ्रय से ससार के सभी प्राणियों को 
शान्ति का लाभ हो सकता है। क्योकि वस्तुत अशान्ति के, 
बैमनस्य के प्राय दो ही कारण हुआ करते है--आपस मे विचारों 
का न भिलना और दूसरे के दु खो की परवाह न करना । इसमे 
कोई सर्देह नहीं कि जन धर्म ने अशान्ति के इन दोनौ ही कारणों 
को मिटाने के लिये अहिसा और स्यथाद्वाद बता कर दुनिया का 
बहुत बडा उपकार किया है। इन्ही बातों का निर्देश करते हुए 
स्वामी समतभद्व ने जैन मत को अद्वितीय मत बताया है-- 


जैन धर्म मे अहिसा की व्याख्या | “- [ ३४५४ 


दया दस त्याग समाधिनिष्ठ नयप्रमाणप्रकृता555जसार्थंम् 
अधृष्यमन्यरखिलेः प्रवादर्जिन ! त्वदीयं सतमद्दितीयसु ॥ 


अर्थ-हे जिनेन्द्र ' जिस मत में दया, दम, त्याग और 
समाधि में तत्पर रहने को कहा गया है, और जो नयो तथा 
प्रमाणो के द्वारा सम्यक वस्तु तत्व को बिल्कुल स्पष्ट करने 
चाला है तथा जो एकातवादियो के वित्तडावादों से अबाधित्त है, 
ऐसा आपका मत्त ही अद्वितोय है । 


स्याद्गाद तो एक कसौटी है जिसके जरिये मुझुक्ष को धर्म 
के असली स्वरूप की पहिचान होती है । किन्तु केवल पहचान से 
ही आत्मा का उद्धार नही हो सकता है। उद्धार होता है पहचान 
के वाद तदनुसार आचरण करने से । इसीलिए फहा है कि 
“आचार प्रथमो धर्म ।” और इसी से जैन धर्म मे बताये गये 
ग्यारह अगो में प्रथम अग का नाम आचार्राग लिखा है। ऊपर 
हम लिख आये है कि जैन धर्म मे आचार का मूल अहिंसा बताई 
है। यो तो कुछ न कुछ अहिसा सब ही धर्मों मे बताई है। क्यो कि 
अगर अहिंसा किसी भी धर्म मे से निकाल दी जावे ती फिर उच्च 
धर्म मे सार चीज कुछ नहीं रहती है। तथापि जेन धर्म मे 
अहिसा की जितनी प्रधानता, जितना उसका विस्तृत रूप और 
जितनी उसकी सूक्ष्म विवेचना है उतनी अन्य धर्मों में नही है । 
अन्य धर्मो मे से किसी मे तो केवल मनुष्यो को ही वध न करने 
का उपदेश दिया गया है। किसी मे मनुष्यो व गौ बैल अश्व 
आदि उपयोगी पशुओ को वध करने का आदेश दिया है। किन्तु 
जन धर्म मे सूक्ष्म से सूक्ष्म को लेकर बडे से बडे तक सब ही 
प्राणी मात्रकी हिंसा न करने को आज्ञा दी गई है। और 
कहा है कि-- क हे ' 
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“अहिंसा भूताना जगति विदितं ब्रह्म परमं ॥” जीवो की 
दया करना इसे ही जगत्‌ में परत्रह्म माना है। इस जगत में 
असख्य ऐसे बारीक जन्तु भी है जिनकी हिंसा चलने, बैठने, 
बोलने, खाना खाने आदि क्रियार्ओों मे टल नहीं सकती है। तब 
यहाँ कव कोई अहिसक रह सकता है ? ऐसा प्रश्न गणधर देव ने 
भगवान मरहत देव से किया था । यथा-- 


कचरे फथ चिट॒ठे कघमासे कधं॑ सये । 
कध भुजेज्ज भासिज्ज कधं पावंण वज्ञदि ॥ 


अर्थ--अगणित जीवो से व्याप्त इस ससार मे कोई किस 
प्रकार से चले ? कंसे ठहरे ? कंसे बठे ? कैसे सोवे ? कैसे खावे ? 
और कंसे बोले ? जिससे पाप बन्ध न होवे । 


इन प्रश्नो का उत्तर भगवान ने इस प्रकार दिया-- 


जद चरे जदं॑ चिटठे जदमासे जदं सये । 
जद धुजेज्ज भासेज्ज एवं पावण वज्झइ ॥ 


अर्थ-यत्न से चले, यत्न से तिष्ठे, यत्न से बठे, यत्न 
से सोवे, यत्न से खावे और यत्न से वोले । इस प्रकार यत्नाचार 
पुर्वेक प्रदृति करने वालो के पापो का वध नही होता है । 


मतलब इसका यह हुआ कि--जीव हिंसा को बचाने का 
विचार रखता हुआ जो क्रिया करता है उस क्रिया में कदाचित्‌ 
बाहरमे जीव हिसा हो भी जावे तो अन्तरगमे बचानेकी भावना 
होने से उसे पाप नहीं लगता है। इसे ही यत्वाचार कहते हैं और 
यही जैन धर्म मे अहिसा पालन का रहस्य है। जेसा कि जेंन 
शास्त्रों मे कहा है कि-- 
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उच्चासयम्हि पाये इरिया समिदस्स णिग्गमत्थाएं। 
आवाधेजैत कुलिंगं मरिज्ज त जोग मासेज्ज ॥ 
णहि तस्स,तण्णिमित्तो बधो सुहुसोवि देसिदों समये ॥ 


अर्थ -देख भाल कर पैर उठा कर चलने वाले के पैर के 
नीचे आकर किसी जीव को बाधा पहुँचे या वह मर भी जावे तो 
भी उसके थोडा सा भी पाप आगम मे नही कहा है । 


विपरीत इसके जो यत्नाचार से प्रवुनि नही करता है, 
हवा हिसा न होते हुए भी वह हिंसाजन्य पाप का भागी 
ता है -- 


मरदु व जियदु वजीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा। 
पयदस्स णत्यि बंधो हिंसा मैेत्तण समिदस्स॥ 


अथ- जीव चाहे जीवे चाहे मरे असावधानों से काम 
करने वालो को हिंसा का पाप गवश्य लगता है। किस्तु ज्यो 
सावधानी से काम कर रहा है, उसे प्राणिवध होजाने पर भी 
हिंसा का पाप नही लगता है । 


अयदाचारो सम्ृणो छस्सुवि क्ाग्रेसु बधगोत्ति मदो। 
चरदि जद॑ जदि णिच्च कमल व जले णिरुवलेवो ॥ 


अर्थ-यत्नाचार नही रखने वाला श्रमण छहो ही काय वे 
जीवो के घातजन्य पाए कर्मों का बध करता है ऐसा सर्वज्ञ देव 
ने भाना है। और जो यत्नाचार से प्रशृति करता है वह सदा ही 
जल में कमल की तरह पाप लेप से रहित माना गया है। 


इससे सिद्ध होता है कि- जैन धर्म मे हिंसा अहिंसा का 
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होना प्रधानत भावी पर निर्भेर है। यदि भावो के आधीन बध 
मोक्ष की व्यवस्था न हो तो ससार का ऐसा कोई भी प्रदेश नही 
है जहाँ पहुँच कर साधक पूर्ण अट्विसक रहकर कोई साधना कर 
सके । जैसा कि कहा भी है कि-- 


विष्वग्जीवचिते लोके व चरन्‌ फोष्प्यमोक्ष्यत । 
भावेकसाधनो बंधमोक्षी चेन्नाभविष्यताम्ु ॥ 


अथे-यदि परिणामों के बाश्चित के बध मोक्ष नही होता 
तो चारो ओर से जीवो से भरे उस ससार मे कहाँ किसकी मोक्ष 
होती ? क्योकि जीवो से ठमाठस भरे जगत मे जीव हिसा से 
बच निकलना सभव नही है । 


न फर्मबहुल॑ जगनत चलनात्मक॑ कर्म वा, 
न नेक्करणानि वा न चिदचिद्वधो बंधकृतू । 
यदेक्पमुपयोग तु समुपयाति रागादिभि, 
स एवं किल केवल भवत्ति वधहेतुनणाम्‌ ॥ 


अर्थ- रमंबध का कारण न तो कर्म वर्गणाओ से भरा 
जगत्‌ है। न चलन रूप कर्म यानी मन वचन काय की क्रिया रूप 
योग है। न अनेक प्रकार के करण (३द्विये) है और न चेतन 
अचेतन का घात है किन्तु आत्मा का उपयोग जब रागरादिको के 
साथ एकता कर लेता है तो निश्चय करके वही एकमात्र पुरुषो 
के बध का कारण हो जाता है । 


क्योकि विशुद्ध परिणामों के धारक जीव के उसके शरीर 
का निमित्त पाकर हो जाने वाला पर प्राणियो के प्राणो का 
व्यपरोपण ही यदि बध का कारण हो जाय तो फिर कोई मुक्त 
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ही नही हो ,सकताहै | क्योकि वायु कायादि जीवो की विराधना 
तो योगियो के भी टल नही सकती है | जधा कि कहा है- 
जदि सुद्धस्सवि बंधों होहिंदि बहिरगवत्थुजोएण । 
' णत्यिहु  अहिसयो. णास वाउकायादिवधहेदू ॥ 
'अर्थं--यदि बाह्य वस्तु के सयोग से अर्थात्‌ बाह्य मे किसी 

जीव का वध हो जाने मात्र से ही शुद्ध जीव के भी कर्मों का बध 
होने लगे तो कोई भी जीव अहिंसक नही हो सकता है। क्योकि 
श्वासादि के द्वारा सभी से वायु कायादि जीवो का वध होना 
निश्चित है। 
 आचाय॑ सिद्धसेन ने कहा है कि--(द्वात्रिशतिका ३ मे) 

वियोजयति चासुझ्निन॑च वध्चेन संयुज्यते । 

शिव च न॒ परोपघातपरुष्स्मृतेविद्यते ॥ 
-चधोपतयमम्युपेति च॑. पराननिध्नन्तपि । 

तस्वयायसतिदुगम. प्रशमहे तु र्द्योतितः ॥१६॥ 
अर्थ--कोई प्राणी दूसरेके प्राणो का वियोग करता है फिर 
भी वह हिंसाका ,भागी। नही होता है। (क्योकि उसके भाव हिसा 
फरने के नही थे ) दूसरा कोई प्राणी जिसके कि बिचार परघात 
करने की भावना से कठोर हो गये है। (वह निश्चयत हिंसक 
है। उसका कल्याण नही हो सकता है । तथा तीसरा कोई प्राणी 
(जिसके कि भाव मारने के है ) वह दूसरो की हिंसा न करता 
हुआ भी हिसकपने को प्राप्त हो जात्ता है। इस प्रकार हे 
जिनेन्ध्र | आपने यह अतिगहन शपत्ति का मार्ग बचाया है। 


# ; 


यहां कोई शक्रा करे कि आत्मा तो अजर अमर है उसका 
चध कभी होता नही है तब जीवहिंसा की बात कहना ही 
नरथंक है । इसका समाधान यह है कि तत्व का निर्णय स्यादह्वाद 
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से होता है । यहा भी स्याह्वाद से विचार करे तो आत्मा 
शरीर से सर्वधा भिन्‍तन नहीं है। लक्षण की अपेक्षा 
से कथचित्‌ भिन्‍न है | आत्मा चैतन्यमय है और शरीर 
जड है। तथापि दूध मे शक्कर की तरह आत्मा शरीर के 
साथ ऐसा घुलमिल जाता है कि महसा दोनो को पृथक नहीं 
किया जासकता है। जैसे दोनो मानो एक हो गये हैं। यह अभि- 
न्तता दोनो के एक दूसरे पर पडनेवाले प्रभाव से भी प्रगट होती 
है । जब भात्मा क्रोध करता है तो आखे लाल होती हैं, चेहरा 
विकराल हो जाता है। यह उदाहरण बताता है कि शरीर पर 
आत्मा का प्रभाव पडा है। वाल्य अवस्था मे आत्मा में हीन 
शक्ति रहती है फिर युवावस्था तक क्रमशः आत्मा मे बल बढने' 
लगता है, पुन. वृद्धावस्था मे बल घट जाता है इत्यादि से जाना 
जाता है कि शरीर का प्रभाव भी आत्मा पर काफी पड़ता है । 
इससे सिद्ध होता है कि आत्मा और शरीर मे लक्षण भेद से 
भिन्‍नता होते हुए भो दोनो का एक क्षेत्रावगाह हो जाने के 
कारण दोनो मे बहुत कुछ अभिन्‍नता-भी है। और जब दोनो में 
अभिन्‍नत्व है तो शरीर को कष्ट देने से उसके साथ मिले हुये 
आत्माको भी कष्ट पहुचताहै यही हिंसा है । इस तरह अजर अमर 
जीव को भी हिंसा होना सिद्ध होता है। जींव हिसा का अर्थ 
यहा सर्वेथा आत्मा का नाश हो जाना नही है किन्तु कष्ट से 
वर्तमान शरीर को छोडकर अन्य शरीर मे जाना यह जीव हिंसा 
| का अथ है। आत्मा और शरीर को सर्वथा भिन्‍न या अभिन्‍त 
( मानने से तो हिंसा और अहिंसा दोनो ही नहीं बनसकेगी । जैसा 
(कि कहा है - 
आत्मशरी रविभेद॑ वर्दति ये सर्वथा गतविवेका: | 
कायवधे हुंत कथ तेषां संजायते हिंसा ४ 
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जीववपुषोरभेदो येषामकातिको मतः शास्त्रमु 
फायबिनाशे तेर्षा जीवविनाश* कथ वाये ४७ 


अर्थ जो अविवेकी आत्मा और शरीर मे स्वथा भेद 
वताते है, खेद है कि उनके यहाँ शरीर के घात से हिंसा कंसे हो 
सकेगी | इसी तरह जिनके यहा आत्मा और शरीर में एकातत 
अभेद मान्ग गया है उनके यहा शरीर के नाश होने पर आत्मा 
का भी नाश हो जावेगा इस आपत्ति का निवारण कैसे हो 
सकेगा। अर्थात्‌ आत्मा और शरीर में सर्वथा भेद मानने से 
किसी के शरीर का धात करने से आत्मा को कुछ भी आधात 
नही पहुचेगा तो हिंसा नाम की कोई चीज ही दुनिया मे न 
रहेगी तब हिंसा के त्याग का उपदेश भी कोई क्यो देगा ? तथा 
आत्मा और शरीर का सर्वंधा अभेद माना जावे तो शरीर के 
घात से आत्मा का भी घात हो जावेगा । इस तरह जीव का 
नाश मानने से दयापालनादि धर्माचरण भी व्यर्थ हो जावेगा । 
जब आत्मा नही तो परलोक भी न रहेगा । 


सत्य त्तो यह है कि-जैसे अग्नि से तप्त लोहे पर चोट देने 
से लोहे के साथ मिली हुईं अग्नि पर भी आघात पहुँचता है, 
उसी तरह किसी के शरीर पर आघात पहुँचाने से उसके साथ 
मिले हुये आत्मा को भी बडी पीडा होती है इस पीडा ही का 
नाम हिंसा है। क्योकि जीव के शरोर, इन्द्रिय, श्वास जादि 
द्रव्य प्राण हैं इन्हीसे आत्मा प्रत्येक पर्याय मे जीता है। इन द्रव्य 
प्राणो का वियोग ही लौकिक में मरण वहलाता है। “'नहिं 
मृत्युसम दुख भृत्यु का दुख जीवो के सबसे वडा दुख है। 
मरणात दु ख॑ देने वाले जीव घोर पातकी, महानिदंयी, क्र रपरि- 
णामी होते है | जहा क्र रत्ा है वही हिंसा है-अधर्म है। दया के 
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बिना धर्म नही हो सकता है। कहा भी है कि-- 


यस्य जीवदया नास्ति तस्य सच्चरितं कुतः॥ 
न हि भुतद्ग हां कापि क्रिया श्र यस्करी भवेतु ॥ 


अर्थ--जिसके जीवदया नही है उसके समीचीन चारित्र 
कैसे हो सकता है ? क्योकि प्राणियों के साथ द्रोह करने वालों 
का कोई भी काम कल्याण का करने वाला है । 


दयालोरकब्रतस्यापि स्वगंतिः. स्थावदुर्गति: । 
व्रतिनोषपि दयोनस्थ दुर्गेतिः स्थाददुर्गात ॥ 


अर्थ-दयालु पुरुष यदि ब्रताचरण नही भी करता है तो 
भी उसके लिये स्वगंगति मुश्किल नही है। और जी ब्रतो का 
पालन करता है किन्तु हृदय मे दया नहीं है तो उसके लिखे 
नरकादि दुर्गंति भी सुलभ है । 

तपसयतु चक्िरं तोतं ब्रतयत्वतियच्छतु 0 

निर्देयस्तस्‍्फलेहीन: पीनश्चेकां दयां चरनु॥ 

अर्थ- चाहे कोई चिरकाल तक घोर तपस्या करे, ब्रत 


पाले और दान देवे, यदि दया नही है तों उनका कोई फल मिलने' 
वाला नही है। और एक दया है तो उनका बहुत फल है | 


मनो दयानुविद्ध चेन सुधा क्लिश्नासि सिद्धये। 
मनो5दयानुविद्ध चेनु मुधा क्लिश्नासि सिद्धये ॥ 


अर्थ--अगर दया से भीगा हुआ मन है तो सिद्धि के लिये 
क्लेश उठाचे को जरूरत नही है क्योकि दयालु को सिद्धि प्राप्त | 
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कर लेना सुगम है। और जो दया से भीगा हुआ मन नही है तो 
उसको भी सिद्धि के लिये फ्लेश उठाने की कोई जरूरत नही है। 
क्योकि निर्देयी फो कभी सिद्धि प्राप्त नही हो सकती है। प्रसिद्ध 
सत कवि तुलसीदा सजी ने भी कहा है फि'परहित सरिस घर्में नही 
भाई, पर पीडा सम नहीं अधमाई ॥। वेदव्यास ने भी सारे 
पुराणो का सार २ शच्दो मे इस प्रकार बताया है-अप्टादश 
पुराणेपु व्यासस्थ वचन हय । परोपकार पुष्णाय पापाय परपी- 
डनम्‌ ॥ (अर्थात्‌ १८ पुराणों का सार यह है कि परोपकार ही 
पृण्य है और परपीडन 5 हिसा ही ' पाप है। 


सर्वेषा समयानां हृवयं गर्भश्व सर्वशास्त्राणासु २ 
भतगुणशीलादीनां पिड सारोपि चाहिसा 


अथे -सब मतो का हंदय और सब शास्त्रों का गर्भ तथा 
ज्ञत गृण-शीलादिको को ड ऐसी सारभूत एक अहिसा ही है १ 


य्यपि जेन दर्शन भे किसी को दुख देता पाप बताया 
है। किन्तु इसमे भो इत्तना और विशेष समझलेना चाहिये फ्ि 
यदि करता के फ्षायभाष हो तो पाप हो सकता है। अगर 
कषायभाव नहो है त्तो अपने या छूसरे को पोडा देने मात्र से 
पाप नही होता है । क्ष्योकि डाक्टर भी आपरेशन करके रोगी 
को पीडा तो पहुचात्ता हो हैं। साधु भी उपबासादि पे अपने 
आपको कष्ट देता है। गुरु भी शिष्य को त्ताडना करता है। 
किन्तु ऐसा करते हुये भी इलको पाप नहीं लगता है । क्योकि 
इनके भाव अहित करने के नही हैं भत्त- इनके कषरयभाव नही 
९ । एक जीवहिसा,ही नही अन्य पाप भी भावों पर ही निर्शर 

। यथर-- 
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मनसंब फूर्त पाप न शारीरकृतं कृतम्‌ 

येनेचालिगिता फांता तेनेबालिग्रिता सुता।॥। 

अर्थ मानसिक परिणामों से विया हुआ ही पाप माना 
जाता है । बिला मन के कैबल घरी न के हारा किया हा पाप 
मेही माना जाता है बयोकि जिस शरीर से अपनी स्त्री का 
आलिगन किया जाता है उसी से अपनी पुप्री का भी आलिंगन 
किया जाता है । विन्‍्ध्तु दोनों क्रियायें बाहर से एक मान होते 
हुए 'गी भीतर भाषा का बडा अन्वर रहता है । 


इसी मर था एक ओर पद्म है -- 


सयत्तिामेध शुद्धीनीं भावशुद्धि. प्रशस्यते। 
भश्ययालिग्यतेःपत्यमन्पथा सिग्पते पत्ति. ॥ 


।. अर्थ-सब घुद्ियों से भावशुद्धि प्रधान है। एक महिला 
पुश्न को भी छाती से लगाती है भर पति को भी । किन्तु जिस 
भाव से पुत्र वो लगाती हैं उस भाव से पत्ति को नहीं । 

इस प्रकार हिला जहिसा के मसले को समझने के लिये 
जन शास्त्रों मे बहुत ही गम्भीर विचार किया गया है । 


अहिसा परमो घ॒र्म यतो घर्मस्ततोजय' । 
अहिसा परमो धर्म. अहिसा परमामत्ति॥। 


अहिसा. प्रतिठायां तत्सम्तिधों वेरत्याग. १ 
पितंजापयोगदर्शन] 


/अग्रादुर्भाव. खलु राषादीना भवत्यहिसेति ” 
[अमतचन््र] के 


रे३े 


जन धर्म श्रेष्ठ क्‍यों है ? 


.. संम्नार में मत मत्तान्तरो का इत्तना जाल छाया हुआ है, 
कि उसके मारे किसी मुसुक्ष फो यह तक पत्ता नही पडता कि 
भुझे क्रिस मार्ग से चलने मे लाभ है। 


, “हरित भुमि तृण सकुलित समुझि परे नहिं पंथ। 
, जिम पा्खंडि विवाद ते लुप्त होहि सइग्रंथ॥ 


. अर्थात हरीघासो से अच्छादित मार्ग जिस प्रकार दिखाई 
नही देता उसी तरह पाखण्डियो के चिवाद से यह नही जान 
पंडता कि उत्तम ग्रन्थ कौन है जिनके कथनानुसार चला जाये । 
सवही मर्जहवो की ओर आँख उठाकर देखिये पे सब अपन्ती* 
अपनी तारीफो के पुल बाँधते हुए दीख पडेंगे, उन्हे सुनकर 
हितेच्छु प्राणी डॉँवाडोल सा हो जाता है और वह अप्ने तिये 
कुछ भी निश्चित नही कर पात्ता। तब विवश हो यही एक 
करना सबको अच्छा मालूम होता है और ऐसा ही किया भी 
जाता है कि जो धर्म बाप-दादो से चला आता है उसीपर हम भी 
चलते रहे । कहा भी है कि 


'स्वधर्में निधन श्रेय, परधर्मो भयावह" 


अपने धर्म का पालन करते-करते ही जीवन ब्यतीएठ 
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करना ठीक है, अन्य धर्म तो भयानक है? 


कुछ मनुष्य इसके भी आगे बढ़े हैं, वे कोई धर्म ही नहीं 
मानते उनका विचार है कि -- 


! तर्कोडप्रतिष्ठ श्रुत॒यों विभिस्ता नेको सूनियंस्थ वचः प्रमाणम्‌ । 
( धर्मेस्थ तत्ब॑ निहित गुहाया महाजनों पेन गतः स पंथा ॥ 


जज चौण 


अर्थ - तर्क की कोई प्रतिष्ठा नही (उससे असत्य को भी 
सत्य सिद्ध किया जा सकता है ) श्रुतियो का यह हाल है कि.वे' 
एक से एक मिलती नहीं, ऐसा कोई ऋषि भी नही जिसका कि 
वचन प्रमाण माना जाय इधर धर्म इतना ग्रृढ है कि उसका 'ठीक 
तत्व समझ नहीं पडता तब उसी रास्ते चलना चाहिए जिसपर 


प्रतिष्ठित पुरुष चल रहे है। 


पर इस तरह अंधाधुन्ध चलना एक मात्महितेषी के लिये 
उचित नही कहा जा सकता । इसी लिये इस छोटे से ट्रं कट में यह 
चर्चा उठाई गई है और इसमे यह पूर्ण रीति से सिद्ध किया गया 
है कि एक ऐसा भी धर्म बर्तेमान मे प्रचलित है जो अपने को 
सर्दे श्रेष्ठ और यथार्थ होने का दावा रखता है वह किस तरह 


5मे किन्तु इसमे परीक्षा प्रधानता न होकर पक्षाघता है एक 
भव्य सुमुक्षु प्राणी इस तरह लकीर का फकीर नहीं बनता एक नीतिकार 
ने कहा है-वातस्थ कृपोध्य मिति ब्रुवाणा- क्षार जल का पुरुषा पिनति/ 
(यह कुआ हमारे बाप-दादो का है यह मानकर खारें जल को भी पीते 
रहने वाले कापुरुष हैं, विवेकी नही । जम्न चार पैसे की हाड्ी-ढोक 
बजाकर ली जाती है तो जिस धर्म से इस लोक और परलोक का सम्बन्ध 
है उसे यो ही मानते चले जाना समझदारों का काम नहीं । 
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से श्रेष्ठ है उसके बाबत जो बातें नीचे लिखी जायेगी उन्हे एक 
तरह से सब धर्मों की कसौटी कहना चाहिए, जिसपर कसकर 
देखने से सब धर्मों मे से एक असली धर्म का पृथकक्‍करण किया 
जाकर एकमात्र उसे ही अपने जीवन मे उतारा जाय । 


सबसे पहले विचार इस बात का होता है कि मनुष्य को 
किसी धर्म के धारण करने की क्यो आवश्यकता होती है ? 
इसलिए कि वह उसके द्वारा अपने दु खो से छुटकारा चाहता है। 
लेकिन इसकों दुःख क्या है ? क्या विवाह न होना सतान न होना 
घन ऐएंवय्यादि का न मिलना इत्यादि ? मान लिया जाय कि ये 
सब मिल जायें तो क्‍या वह पूर्ण सुखी हो जायगा ? कदापि 
नहीं । बड़े-बडे राजाओ और वादशाहो के क्या इतकी कमी थी, 
फिर भी वे यथार्थ मे सुखी न हो सके। किसी ने ठीक ही 
फहा'है कि-- 


दाराः परिभवकारा बन्धुजनो बंधन विष विषया । 
7 को5य॑ जनस्य मोहो ये रिपवस्तेबु सुहृदाशा॥॥ 


अर्थ स्त्रियाँ तिरस्कार की करनेवाली, परिवार के 
भनुष्य बच्धन के तुल्य और इन्द्रियो के बिषय विष रूप है । इतने 
पर भी मनुष्य के मोह को देखो जो इन शत्रुओ से भी मित्रता 
को आशा रखता है । 


संतोषामृततृप्ताना यत्सुख॑. शातचेतसाम्‌ 
कुतस्तदूधनलुब्धानासितश्चेतश्वच धावतामस ॥ 


अर्थ-जो सुख सतोषरूप अमृत से तृप्त होनेचाले शात- 
चित्त पुरुषो मे है। वह इधर-उधर दौड़नेवाले धनलोलुपियो को 
फहाँ से मिल सकता है । 
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बात बिलकुल ठीक है जो भाशा और तृष्णा का दास है 
वह किसका गुलाम नही है। वास्तव मे जिस-जिस आत्मा में 
काम क्रोध, लोभ, मोह मद मत्सर आदि भाव जितनी ही जितनी 
मात्रा मे अधिक है उसे उतना ही उतना ज्यादह दु खी समझना 
चाहिए | और जिसमे ऐसे भावों की जितनी ही कमी है उसे 
उतना ही सुखी मानना चाहिये । 


“नास्ति रागसमं दुख नात्ति त्यागसमं सुखस्र” 
राग के समान दु ख और त्याग के समान सुख नही है।॥ ! 
आपदा कथित. पंथा: इच्ियाणामसंयसः ।  * “ 
६०५ [+ 
तज्जय: संपदा मार्गो येनेष्टं तेन ग्रम्यतामु ॥ « 
। 


अथ--आपदाओ-दुखों का मार्ग इन्द्रियों का असयम है।+ 
और उन इन्द्रियों का जीतना उन्हे अपने वश मे रखना थह 
सम्पदाओ का-सुखो का मार्ग है। जो तुम्हे इष्ट हो उसी परे 
चलिये। दुख चाहो तो इन्द्रियो के अधीन बने रहो'और सुख 
चाहो तो उनपर विजय प्राप्त करो । ह 


“प्ेतांशेत तु रागस्तेनाशेनास्थ बंधन भवति” - 


जितने अशो में राग द्वषादि भावों का सद्भाव है 
उतने ही अशो मे आत्मा का बन्धन मानना चाहिए। जब यह 
तय होचुका कि दरअसल मे जीव को दु ख पहुँचाने वाले उसी के 
कामक्रोधादि भाव हैं, तब यदि कोई दुख से बचना चाहे तो 
उसका मुख्य कत्तेव्य है कि वह ऐसा उपाय सोचे कि जिससे 
कामक्रोधादि नष्ट हो जाये, ऐसे धर्म की शरण मे जाय, जो इन 
कुभावो के मेटने की तजवीज बताता हो, तभी उसको आत्मा 
को शाति मिल सकती है। 
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अब यह देखना है कि वह धर्म वतेनसा है जिसकी नीति 
फामक्रोधादि बुरे भावों के हटाने की हो आज हम आपके सामने 
एक ऐसी ही किस्म के मजह॒ब का हाल बत ते है जिसका बाहरी 
परिचय हमारे कितने हो भाइयों को है, पर वे उसके अन्तस्तत्व 
से बहुत हो कम जानकारों रखते है, और इसीलिए जिसके 
कितने ही उपयोगी सिद्धात उलटपलट भी समझ लिये गये हैं। 


बह मत है “जैनमत” । यह नि-सन्देह फेह्ा जा सकता है 
कि इस मत की नीति को देखते हुए ससाग्भर मे यही एक ऐसा 
भत है जिसके आश्रय से बहुत कुछ सासारिफ संकटो से बचाव 
हो सकता है । 


उत्तम आदर्श 


किसी भत की उत्तमत्ता को देखने के लिए सबसे पहले' 
-“ उसमे यह होना जरूरी है कि वह दुखी जीवो के छुख फो दूर 
करने के लिये कोई उत्तम आदर्श रखता हो । ऊपर जिस दु ख 
' का जिक्र किया गया है उसे सेटने के भरपूर साधन जेनमत्त मे 
पाये जाते है जेनधर्म की रगरग में इन काम क्लोधादि फे हर 
फरने की आपको शिक्षा मिलेगी, उस मत्त की मूत्तियो को देखिए 
वे कितनी शात निविकार और वीतराग है, जिनके दर्शन करने 
से ही दर्शको के दिल मे एकवारगी हो शान्ति-धारा बह निकलत्तो 
है, यही कारण है जो मृत्ति पृजा को भी जेनधमे जैसे वेज्ञानिक 
घमं मे दाखिल किया गया है। जो लोग घसूत्तिपुजा का विरोध 
करते हैं, उनका वह विरोध चाहे दूसरे धर्मोके लिये किसी 
तरह ठीक हो सकता है किन्तु जेनधर्म जिस मतलव को लेकर 
सूर्ति पृत्रा की इजाजत देता है उसके प्रति आक्षेप की गुझ्जाहझ 


ही नही है । 
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उसका सिद्धात है कि जैसे एक विद्यार्थी नकशे को अपने 
सामने रखकर अपने हाथ से वेसा ही नकणा खेचने का अभ्यास 
करता है, बसे ही शाति चाहने वाला शातिमय मूति की उपासना 
कर उसके नित्रिकार भाव को अपने हृदय पट पर उतारने का 
अभ्यास कर सकता है, बतलाइये इसमें कोनसी बात खण्डन के 
योग्य है । 


उसोके अनुरूप उसमत के साधु होते हैं, जिनके लिये 
लिखा है कि “वे विषयो की आशा से रहित होते हैं, आरम्भ 
गौर परिग्रह के त्यागी होते है और होते हैं ज्ञान, ध्यान, तप, में 
लवलीन, साथ ही शात्रि के अवतार, निर्मोही, निर्तोभी, इद्वियों 
के विजेता, और विशाल क्षमा के धारी होते है । उनकी तपस्या, 
रहन-सहन इतने ऊँचे दर्जे की होती है कि हरएक विषय-लोलुपी 
उस वेष को धारण नही कर सकता । इसलिये “नारि ग्लुई घर- 
सपति नाशी । मूड मु डाय भये सन्‍्यासी ” जैसे फक्कडो का बोल- 
बाला ज॑नधर्म मे दिखाई नही पडता । सुलफो, और गाँजोी को दम 
लगाने वाले लाखो नामधारी साधु समृह ने जो भारतवर्ष को 
बरवाद कर रक्‍खा है, उसमे जेन नाम धारी कोई साधु आपको 
ने मिलेगा। जेनप्रुनि चाहे थोडेही मिलो, पर दे होंगे देश के लिये 
जवाहिरात की तरह कीमती चीज । जो दया पालन के लिये 
इतने मशहूर होते हैं कि वे अपने शिर के बालो को भी जुओ 
के बचाव के लिये उश्तरो से नहीं मु डवाते, किन्तु अपने ही 
हाथो से शिर और डाढी मृछ के बालो को घास की तरह उखाड 
कर फंक देते हैं। यह है /सिहवृत्ति” इसके लिये अद्म्य साहस, 
शरीर से गहरी निस्पृहता और घोर धीरवीरता चाहिये, उसे 
दीन और विषयो के भिखारी धारण नही कर सक्ते । यह बात 
“श्रीयुत महामहोपाध्याय डा० शतीशचन्द्र विद्याभूषण जैसे प्रकाड 
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अजेन विद्वान्‌ ने “भी स्वीकार की है कि” जेन-साधु एक प्रशस-] 
नीय-जीवन व्यतीत करने के द्वारा पूर्ण रोति से त्रत नियम और 
इद्रियसयम का पालन करता हुआ जगत के सन्मुख आत्म-संयम,, 
का एक बडा ही उत्तम आदर्श प्रस्तुत करता है” क्यो न' हो जहा; 
ज्ञान, बेराग्य, शम, दम, अहिसा, समहष्टि आदि गुणों में एक 
भी गुण हो तो वह आदगीय होता है, फिर जहाँ वे सब ही गुण 
पाये जाये वह फिर किस बुद्धिमानु के पूज्य न होगा । इस तरह 
क्या तो जैन साधु क्‍या जेनियो की आराषध्य मूर्ति दोनो ही ज्ञान 
वेराग्य शील-सतोप का हमारे सामने एक उत्तम आदर्श रख्ते हैं, 
इसीके संहारे से सभ्यजन अपना आत्म-सुधार कर दु खदायी 
काम-क्रोधाटिक भादो को वहुत कुछ दूर कर सकता है। जन 
आगमो मे भी पद पद आपको ज्ञान, वेराग्य, और सतोप की ही 
शिक्षा मिलेगी, ज॑नधरम का सारा ढाँचा ही वैराग्य के रग से रगा 
हुआ है, वह जो कुछ भी अनुष्ठान या किया काण्ड बतलाचेगा, 
वह ऐसा ही होगा जो प्रत्यक्ष ही शाति का दाता हो, वह आपको 
ऐसी बातें कमी न वतलावेगा जिसका कोई अच्छा-सा नतीजा 
चतंमान मे निकलता कभी नजर न आत्ता हो, और यू ही जिन्हे 
परलोक मे सुखदाई बतला दिया गया हो । जैन धर्म तो आपको 
ऐसे ही मार्ग मे चलने का आदेश करता है जिससे आत्मा को 
इस लोक और प्रलोक मे शात्ति मिले। वह पुकार २ कर 
कहता है कि हे दु खी प्राणियों | तुम दु ख से छूटना चाहते हो 
तो क्रोध को छोडो, मान को त्यागो, केपेंट को हटाओ, और 
लोभ को जलाझ- जलाडइजलि दो । इद्विय विषयो के क्षणिक सुख से मुह 
मोडो, अपनी आत्मा को क्षमा, सत्य शौच, तप सयम, दया, 
शील और सतोष से खूब भरदो, तभी तुम्हारा दु खसक्टो से 
उद्धार होगा। चरता अगणित जन्मों मे यूही ठोकरे खाते 
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फिरोगे ! “जैसा करे वैसा ही भरे” यह बात जैनधर्म ही बताता 
है वह यह नही कहता कि “किसी को सुखी-दु खी बनाना 
परमेश्वर के हाथ में है” | किसी मजह॒ब की ऐसी मान्यता कि 
“सुख-दुख का कर्त्ता ईश्वरहै”” दुनिया के लिये उपयोगी नही हो 
सकती । ऐसी नसीहत से तो लोग पाप कमाने में और भी 
अधिक उच्छु खल-निरकुश वन सबते है। उनके दिल मे यह 
धारणा होना सम्भव है कि हमसे अन्याय जुल्म और अनथ्थ हो 
भी जायेंगे तो एक दिन पर मेश्वरकी खुशामद-भक्ति-क रके पापा- 
चार के फल से छूट जायगे । लल्लो-चप्पो से खुश होकर ईश्वर 
हमारे गरुनाहों को माफ करदेगा, लेकिन जेनधरमं को देखिये-उसके 
यहाँ कोई ऐसी रियायत्त नही । वहतो डकेकी चोट कहता है कि 
“सुखी और दु खी होना खुद मनुष्यो के हाथ में ही है। नेक 
चलन चलेग। तो सुख पावेगा, वरना दुख उठावेगा। यह तो 
वस्तु स्वभाव है जा किसी के पलटाये पलट नही सकता है। 
जैसे कोई शराब पीले तो उसके ऊपर शराब अपना जरूर असर 
करेगी । शराब से यो कहा जाय कि “है शराब ' तुझे मैं पीगया 
हू पर तू मुझे पागल मत बना” क्या शराब उसकी यह प्रार्थना 
सुनेगी ? कभी नही; वह तो असर डालेगी ही, क्योकि उप्तको 
तासीर ही ऐसी है | ठीक वंसे ही जो पाप करेगा उसका फल 
उसे जरूर मिलेगा, पुण्य करेगा तो सुख रूप मिलेगा, क्यू कि 
पाप-पुण्य का स्वभाव ही ऐसा है-वस्तु स्वाभाव मे किसी को 
दस्तंदाजी चल नहीं सकती और इसके लिये किसी ईश्वर विशेष 
को बीच मे डालने की कोई जरूरत नही रहती, सब काम अपने 
आप वस्तु-स्वभाव से ही होते रहते हैं। भग्नि का स्वभाव गर्म है, 
जल का शीतल है, इसमे कौन क्या कर सकता है 'स्वभावोज्तक॑ 
गोचर ” अलग-अलग पदार्थ का अगल-मलग स्व व अपना २ 


जैन धर्म श्रेष्ठ क्यो है ? | [. ३७३ 


काम करता रहता है इस तरह वस्तु-स्वभाव को मानने वाले 
जैन धर्म की बदौलत दुनिया के बहुत कुछ अत्याचार रफा हो 
सकते है। इसलिये कहना होगा कि 


जैन धर्म फा अवतार विश्वहित फे लिये है 


इसी प्रयोजन को लेकर वह हमारे सामने इतना अच्छा 
कार्यक्रम पेशकरता है जो सरल होने के साथ २ हमे पाप के 
कीचड़ से भी-निकालता जाता है। हमे अगणित पापो के नाम 
गिनाकर उलझन मे नहीं डालता। किन्तु उन सब को पाच 
हिस्से मे वाट कर हमे सुगमरूप सुझाता है । वे पाच ये है-- 
किसी जीव को सताना, झू ठ बोलना, चोरी करना, जिनाकारो 
करना (व्यभिचार) और ममत्व- असतोप रखना । इन्हीं पाच 
पापो में सभी पाप समाजाते है। जेनधर्म इन्ही के त्याग का 
उपदेश देता है । जो जितनी मात्रा मे इनका त्यागी है वह्‌ उतना 
हो उत्तम चारित्री है। मनुष्यों की तरक्की के लिये जैनधर्म का 
चारित्र बहुत लाभकारी है | दर असल में वह एक अहिसाप्रधान 
धर्म है। यद्यपि अन्यधर्म भी अहिसा का प्रतिपादन करते है, पर 
जनधर्म जिस खूबी और जिस प्रणाली से व्याख्यान करता है वह 
निराली ही है। “याज्ञिकी हिंसा हिंसा न भवति” आदि कहने 
चाले अन्यधर्मों की तरह वह अपना अनुचित पक्षपात नही 
करता। वह नही कहता कि जैनधर्म के अर्थ की हुई हिंसा अधर्म 
नही है। किसी को मौत के माह मे पहुँचाने को ही जेनधर्म हिंसा 
नही वताता किन्तु कबायवश किसी के दिल को दुखाना भी वह 
हिंसा बताता है। साथ ही वह यह भी नही कहता कि मनुष्य 
ओर पशु ज॑से मोटे जीवो को सताना ही हिंसा हो किन्तु वह तो 
आँखो से नजर न आनेवाला सूक्ष्म से सूक्ष्म जीवो की हिंसा से 
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भी टलने का कथन करता है जिन स्थानों मे ऐसे सुक्ष्म जीव 
पायेजाते हैं उन्हे अपने दिव्य ज्ञान से देखकर जेनधर्म के सर्वेदर्शी 
भगवान्‌ ते उन स्थानों से यथाशक्ति बचे रहने की हिदायत की 
है । 'खुद जीवो और दूसरो को जीने दो” यह जेनो का खास 
सिद्धान्त है। एतदर्थ वह कितने ही नियम भी बताता है। जैसे- 
जल छानकर पीना, रात्रि मे भोजन न करता, अनत जीवो के 
प्रिण्ड ऐसे कदमूल न खाना, वहु जतु स्थान ऐसे हरे साग, पत्र, 
पुष्प, फल न खाना, सब से मंत्रीभाव रखना, प्रेम व्यवहार 
रखना, किसी से बैर विरोध न करना, शन्र्‌ का भी वुरान 
चाहना आदि इसीके साथ वह ऊपर लिखे शेष ४ पापो के छोडने 
का भी पूर्णतया भाग्रह करता है। एक गृहस्थ का जीवन भी 
अगर जैनत्व को लिये हुये हो तो वह इतना अधिक निर्दोष होगा 
कि भारतवर्ष को उसका अभिमान होना चाहिये # जैनधर्म की 
कथित जाचरणव्यवस्था पर ध्यान देने से यह नि सदेह कहा जा- 
सकता है कि उससे समग्र देश और समाज में अत्याचार और 
उत्पात मिटकर अमन चैन बना रह सकता है। और इस गुण से 
जैनधर्म को यदि विश्वहित का अवतार कहा जाये तो कुछ भो 
भत्युक्ति न होगी । 


ईश्वरोयकथन 


यो तो सभी मतवाले अपने २ मत की उत्पत्ति किसी 
ऋषिसुनि और ईश्वर के द्वारा हुई बताते हैं। यह एक परोक्ष 
बात है, अपनी उत्तमता दिखाने को चाहे कुछ भी कह दिया 


हु वह किसी भी देश की कोई भी दण्डविधान-धारा का कभी 
>भी शिकार नहीं हो सकेगा । 


जैन घमम श्रेष्ठ क्यो है ? | [ ३७५ 


जाए। तथापि इसपर भी विचार हो सकता है। ईश्वर जो होता 
है वह काम, क्रोध, रागद्दे पादि दोपो से रहित होता है । सर्वेज्ञ 
होता है। इसलिये उसका उपदेश भी निर्दोप, पूर्वापरविरोध- 
रहित सत्य, से हित कर ही होगा । क्योकि वक्ता अपने गुण के 
मुआफिक ही व्याख्यान किया करता है । अत जिस मत मे न तो 
कामक्रोघादि दोषो के दूर करने का मार्ग सुझाया है और न कोई 
किसी खास हित के लिये ही कथन है तथा पूर्वापर विरोध जिन 
के बचनो मे पाया जाता है वह मत कद।पि ईश्वरोक्त नहीं हो 
सकता । परोक्ष मे बोलने वाले पक्षी की आवाज सुनकर जेसे 
उसे बिना देखें ही जान लेते हैं वेसे ही किसी मत के वचन को 
देखकर ही उसके वक्ता का पता भी लग सकता है। यह एक 
सीधी सी बात है। ज॑नधर्म रागादि दोषो को हटाने की पूरों 
तौर से शिक्षा देता है। उसके सिद्धात मे कही कोई पूर्वापर 
विरोध भी नजर नही आता और वह हित कर्ता भी है जँसा कि 
ऊपर बतायागया है । इसलिये वही एक ईश्वरोक्त हो सकता है 
यह निश्चित है । उसके यहा इष्टदेव की मूत्ति बनाई भी रागादि 
दोषो से रहित जाती है। इसलिये भी उसका ईश्वरोक्त होना 
अधिक सभव है। 


संद्धातिक विवेचन 
जो धर्म सवंश्ञ वीवराग द्वारा कहा हुआ होता है. उसके 
सिद्धात मे अयथार्थता आही कसे सकती है। क्योकि असत्य 
फथन या तो ज्ञान की कमी से हो सकता है और या मोह, स्वार्थ 
लोभादि कषायो से हो सकता है | जैनधर्म वीतराग सर्वेज्ञ भाष्त 
के द्वारा प्रतिपादित है जैसाकि ऊपर कहा गया है । अत उसका 
अनेकातवाद, कम फिलासोफी, तात्विकसिद्धात आदि विदेच 
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नेशमान्र भी भूव नही है। टाबदर चर णगदीश चत्ध बीस ने 
साइंस से समस्वनिसों में फीयो हा अच्त्तित्वथ बताकर पाष्यात्य 
लिदानों थी चकित वर दिया और सहा वि मैने तो बन्त्रों द्वारा 
आज जीयो को सिद्ध वर डियलाये हैं पर जैन प्रन्थो में बहन 
बाल पहले री से मा लिखा मिलना है. कि बनम्प्नि में जीच 
4 ते ि। ! 
अल भागमो में लिया हे कि शब्द पुदूगत का भ्रुण है जब 
कि अस्य दर्शनी से उसे जआावाणका गृण बसाया है । इसपर पर- 
मवर के शारतों में गहरा बाद विवाद भी लिया मिलता है। तु 
दाज गरद के फोनोग्राफ भे भरे जाने वे टेलीग्राफ रेडियो से टूर 
देगा में पढ़ने जादि से यह अनायास ही साबित हो गया कि 
सब्द पुदुगल ही गते ए्याय है, आकाश की नहीं । तमी तो उसका 
उसे तरह रोका जाना पत्यक्ष में दिखरहा है शत्यादि उदाहरणो 
से साफ है कि ज॑सधर्म वा संद्धातिक विवेचन भी विरकुल यथार्थ 
है। टटली के एक विद्वान ढा० एल० पी० टेंसी टोरीसाहव इसी 
छा समर्थन करते हुये बतलाते है कि-- कम 


“जैनदर्ग न बहुत ही ऊँची पक्ति का है। इसके मुख्यतत्व 
विज्ञान शास्पर के आधार पर रचेहये हैं। यह केवल मेरा 
अनुमान ही नही है वल्कि पूर्ण अनु भव है । ज्यो-ज्यो पदार्थ विज्ञान 
उन्नति करता जाता है त्यो-त्यो ही जैनधर्म के सिद्धात मिद्ध 
होते जाते है ।” 

जैनपधर्म का तत्व और उपदेश वस्तु स्वरूप, प्राकृतिक 
तियम, न्याय शास्त्र, शक्यानुप्ठान और विज्ञानसिद्धात के 
अनुसार होने के कारण सत्य है। जैनियो का अनेकात और 


जैन धर्म श्रेष्ठ क्यो है. ] ! | ३७७ 


नयवाद एक ऐसा सिद्धात है जो कि सत्त्य की खोज मे पक्षपात 
रहित होने की प्रेरणा करता है। ज॑नदर्शन एक ऐसा अभेद्य 
किला है जिसका आजतक किसी प्रतिवादी से बाल भी बाका न 
होसका। पुराने ढरें के हिन्दू धर्मावलबी शास्त्री तो अबतक नही 
जानते कि जेनियो का स्याद्वाद किस चिडिया का नाम है। 


परीक्षा की प्रधानता 
अपने एक इसी बल पर वह स्पष्ट घोषणा करता है कि-- 


पक्षपातों न मे वीरे न हंघ कपिलादिषु | _ 
युक्ति सइवचन यस्य तस्य कार्य परिग्रह ॥ 
[हरिभद्रसूरि] 


अर्थात-मेरे न तो वीर भगवान्‌ मे पक्षपात है और न 
फपिलादि ऋषियो मे दं ष है । जिसके वचन युक्ति सहित हो उसे 
ही ग्रहण करना चाहिये । क्योकि -- 


“युक्तियुक्त प्रगुक्तीपाद बालादपि विचक्षण ” 


विचक्षण पुरुष वाजित्र बात बालक की भी मानता है, 
इसी लिये जैन धर्म युक्ति और स्वतत्र विचारो से कभी भयभीत 
नही होता । वह इतर मतो की तरह ऐसा कभी नही कहता कि 
जो कुछ हम कहते हैं वही ठीक है। उस पर तके-जितक करते 
की जरूरत नही है । इस प्रकार “वाबावाक्य प्रमाण” की उसके 
यहा पूछ नही है । वह तो खुले रूप मे कहता है कि-- 


' निर्दोषि कांचन चेत्‌ स्थात्‌ परीक्षायां बिभेति किस? 
असली सोना है, तो कसौटी का क्‍या डर है। 
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सिद्धात की हृढ असलियत का उसे पूर्ण निश्चय है और इसोलिये 
वह अपने अनुयायियों को जोर देकर आदेश करताहै कि उसपर 
श्रद्धान करने पर ही तुम्हारे सम्यकृत्व नाम का वह चिह्न प्रकट 
हो सकेगा जो कल्याण का प्रथम सोपान है ) 


प्राचीनता 


यह कोई नियम नही है कि जो प्राचीन हो वही सत्य हो । 
प्राचीनता और समीचीनता में कोई सबंध नही है। अगर सत्य 
प्राचीन हो सकता हो तो असत्य भी क्यीं न प्राचीन माना जाय । 
अनुकुल-प्रतिकूल का दृद्व तो सदेव वना रह सकना लाजिमी है। 
फिर भी लोगों की अक्सर यह धारणा होना अनुचित नही कही 
जा सकती कि अमुकमत श्रेष्ठ था तो पहिले क्यो नहों था अब 
ही नया क्‍यों हुआ । पूव कालीन मनुष्य अधिक विवेकी हुये हैं 
यह मार्ग क्यो नही सूझा । एक तरह से इस प्रकार का कथन भे। 
उपैक्षणीय नहीं हो सकता । इसी लिये हरएक मत अपने आपको 
सबसे पूत्र का बतलाया करता है । 


जैनधर्म की प्राचीनता सिद्ध करमे को किसी उलझन में 
पडने की आवश्यकता नही रहती । क्योकि जेनधर्म तो आत्मा 
का निज स्वभाव है । जब कि आत्मा अजर-अमर सदेव से चला 
भाता है तो उसीके साथ जैनधर्म भी सर्देव का रहा यह निर्वि- 
वाद है। आत्मा का खास स्वभाव काम, क्रोधादि रहित है; 
क्योकि स्वभाव सदा द्रव्य के साथ बना रहता है। आप देखेंगे 
कि मनुष्य सर्देव निरन्तर क्रोधादि रूप नहीं रहता है। किसी 
कारण विशेष से उसके कुछ समय तक वसा विकार हो जाता हैं, 
कारण के हटने पर पुन. उसी शात रूप मे जा जाता है। जैसे 


जैन धम श्रेष्ठ क्यो है ” ] [ ३७६ 


जल का स्वभाव ठण्डा है किन्तु अग्नि के प्रसंग से गम भी हो 
जाता है। इससे सिद्ध है कि अगर आत्मा का स्वभाव क्रोधादि 
भय होता तो वह सदा क्रोधादि रूप हो बना रहता; पर ऐसा 
निरंतर पाया नही जात्ता क्योकि चस्तुत उसका असली स्वभाव 
क्षमादि भात रूप है। और ज॑न धर्म भी इसे उसी स्वभाव मे 
रहने की प्रेरणा करता है । अत्त जो आत्मा का स्वभाव है वही 
जैनधर्म है। इस लिए उसे नया नहीं कह सकते । और इसी 
कारण जैनधर्म की उत्तत्ति का पत्ता लगाना असभव है। 


वर्तमान काल फलियुग है। इस निकृष्टकाल से पूर्चवर्तोी 
काल उत्तरोत्तर उत्कृष्ट मान लेने पर जेन धर्म जैसा श्रेष्ठ धर्म 
भी पृवंकाल मे अधिकाधिक रूप में माना जाना चाहिये । क्योकि 
उत्तम फाल मे ही उत्तम चीज का पाया जाना न्याय सगत है । 
चतंमान में जेनधर्म का हीन-प्रभ दिखाई देना भी उक्त मान्यता 
को पुप्ट करता है। यह बात्त हम ही अपनी तरफ से कह रहे हों 
सो नही है किन्तु प्राचोन्ता का दम भरनेचाले इत्तर प्रथ भी 
उसके साक्षी है । यथा -- 


१- शंकराचार्य महाराज स्वय स्वीकार करते हैं कि 
जैनधर्म अति प्राचीन काल से है। वे वादरायण व्यास के वेदान्त 
सूत्र के भाष्य मे कहते है कि दूसरे अध्याय के द्वितीय पाद के 
सूत्र ३३ से ३६, जेनधर्म हो के सम्बन्ध से हैं। शारीरिक- 
मीमासा के भाष्यकार रामानुज जी का भी यही मत्त है । 

२>योगवाशिष्ठ वेराग्य प्रकरण के अध्याय १५ श्लोक 
हा से जिनेन्द्र के सहश शान्‍्त होने थी इच्छा प्रकट 

गे है। 


३- वाल्मीकि रामायण बालकाड सर्य १४ श्लोक २२ मे 
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राजा दशरथ ने श्रमणगर्णों का अतिथि सत्कार किया, ऐसा 
लिखा है-- 


“तापसा भुजते चापि श्रमणा भुजते तथा 
भूषण टीका से श्रमण का अर्थ जेनमुनि किया है । 


४- शाकटायन के उणादि सूत्र म जिन शब्द व्यवहृत 
हुआ है-- 
“इणुसिजजिनोडुष्य विश्योनक?” 
सूत्र २५६ पाद ३ 


सिद्धान्त कीमुदी के कर्ता ने इस सूत्र की व्याख्या में 
“जिनोहँन्‌” कहा है । मेदिनी कोष में भी जिन शब्द का अर्थ 
अहँत-जैनधम के आदि प्रचारक लिश्षा है। बृत्तिकारगण भी 
जिनका अर्थ “अहंत्‌ु” करते है। यथा उणादि सूत्र सिद्धान्त 
कौमुदी । शाकटायन ने किस समय उणादि सूत्र की रचना की 
थी ? यास्क के निरुक्त मे शाकटायन के नामका उल्लेख है । और 
पाणिनि के बहुत समय पहिले निरुक्त बना है इसे सभी स्वीकार 
करते हैं। और महाभाष्य प्रणेता पतजलि के कई सी वर्ष पहिले 
पाणिनि ने जन्म ग्रहण किया था । अतएवं अब निश्चय है कि 
शाकटायन का उणादिसूत्र अत्यन्त प्राचीन ग्रथ है और उसमे 
जुनमत का जिकर है । >६ 


भ-आज से २४५७ वर्ष पुत्र महावीर स्वामी हुए, जो 





>६ यह पुस्तक सर्वप्रथम वीर निर्वाण स० २४५७ मे प्रकाशित 
नई थी ४ 
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जेतो के चौबीस वे तीर्थंकर थे। जिनका कि सवत्‌ आज भी चल 
रहा है । उनके २५० वर्ष पहिले भगवान्‌ पाश्वेनाथ हुये । कुछ 
लोगो का यह भ्रम पूर्ण विश्वास है कि पाश्वेनाथ जेनधर्म के 
आदि स्थापक थे उन्हे जानना चाहिये कि पाश्व नाथ के पहिले 
भी २२ तोथंकर और हुये है जो जैनधर्म के विस्तारक थे। सब 
से प्रथम श्री ऋषभदेव ने इसका प्रचार किया है। भागवत के 
पाचवें स्कन्ध के अध्याय २-६ मे ऋषभदेव का कथन है जिसका 
भावार्थ यह है-- 


“चौदह मनुओ मे पहिला मनु स्वय प्रभू का प्रपौत्र नाभि 
का पुत्र ऋषभदेव हुआ जो जेनमत का आदि प्रचारक था। 
77 
इनके जन्मकाल मे जगत्‌ की बाल्यावस्था थी इत्यादि । 


ण र ९ हें 
...ै महाभारत की टीका मे भी जैन ऋषभ का उल्लेख है। 
इससे मानना होगा कि हिन्दू शास्त्रों के मत से भी ऋपभ ही 
जनधर्म के प्रथम प्रचारक थे । 


६-डा० फुहरर ने जो मथुरा के शिला लेखो से समस्त 
इतिहास की खोज की है उससे जान पडता है कि पूर्वकाल में 
जेन लोग ऋषभदेव की मू्तिया बनाते थे। इस विपय का 
'एविग्रेफिया इडिका” नामक ग्रन्थ अनुवाद सहित सुद्वित हुआ 
है। ये शिला लेख दो हजार वर्ष पूर्व कनिष्क-हविष्क वासुदेवादि 
राजाओ के राजत्वकाल में खोदे गये है | इससे सिद्ध है कि यदि 
महावीर-पाश्वेनाथ हो जैनधर्म के प्रथम प्रचारक होते तो दो 
हजार वर्ष पहिलेके लोग ऋषभदेवकी सूर्तिकी पूजा नहीं करते । 


७ जेनियो के परम पृज्य चौबीस तीर्थंकरो को वेदो ये 
भी नमस्कार किया है | देखो-- 


इप२ | [ # ज॑त निवन्ध रत्नावली भाग २ 


“ओ' त्रेलोक्यप्रतिप्ठितानां चतुविशतितीर्थ कराणों 
, ऋपषभादिवद्ध मानान्तानां सिद्धाना शरणं प्रपद्ये /-प् ऋग्वेद 


अर्थ -त्रलोक्य प्रतिप्ठित ऋपभ से वर्द्ध मान पर्यत जो 
चौबीस तीर्थंकर सिद्ध हैं उनकी में जरण प्राप्त होता हूं । 


यजुर्वेद मे कहा है कि - 
ओ_ नमोडईन्तो ऋषभो 


ऋग्वेद यजुर्वेद के एतट्रिपपक कुछ प्रमाण इस निवन्ध में 
भागे भी दिये है । 

८ उवे, भारवि, भतृ हरि, भरत मेण्ठ, कठ, ग्रुणाढय, 
व्यास, भास, वोस, कालिदास, वाण, मयुर, नारायण, कुमार, 
माघ, राजशेखर, आदि महाकवियो ने भी अपने २ काव्यों मे 
जन विपयक उल्लेख यत्र तन्न किया है 00 


इसके अलावा जैनी का उल्लेख कितने ही शिलालैखों, 
घृतिलेखो और ताम्रपत्रो मे भी काफी तौर से पाया जाता है । 

सबसे अधिक शिलालेख दक्षिण भारत मे हैं। मि० ई० 
हुलिस, मि० जे० एफ० फ्लीट, और मि० लेविप्त राईस आदि 
भिन्‍न २ पाश्चात्य विद्वानों ने साउथ इण्डिया इन्स्क्रिप्सन, 
इण्डियन ऐ टिक्केरी, ऐपिग्रॉफ्या कर्णाटिका आदि ग्रन्थों मे 
वहा के हजारो लेखो का संग्रह किया है। ये लेख शिलाओ तथा 
ताम्रपत्नो पर सस्कृत और पुरानी कनडी आदि भापाओ मे खुद 





[] देखो यशस्तिलक चपू आश्वास धथा पृष्ठ ११३ निर्णयसागर 
मे मुद्रित। 
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हुऐ हैं। प्राचीन कनडी के लेखो मे जैनियो के लेख बहुत अधिक 
हैं, क्योकि उत्तर कर्णाटक, दक्षिण कर्णाटक, और मंसूर राज्य मे 
जैनियो का निवास प्राचीन काल से है! उत्तर भारत मे जो 
सस्कृत और प्राकृत भाषा के लेख मिले है, वे पाचीनता और 
उपयोगिता की हृप्टि से बहुत महत्व के है, इन लेखो मे जैन 
लेखो की सख्या अधिक है, इन सब मे कुछ लेख तो २२०० वर्ष 
तक के पुराने हैं, ये लेख भारत के इतिहास के लिये भी बहुत 
सहायक है | बहुतसे राजाओ का पता तो केवल जैनियो के ही, 
लेखो से लगता है जैसे -कलिंग (उडीसा) का राजा खारवेल ।' 
अगर जेन लेख प्रशस्ति न होती तो आज विख्यात कवि 
“भारवि” के समय का पता लगाना भी सुश्किल हो जाता # * 


तथा यह बात प्राय सभी जानते है कि जैनियो की 
कितनी ही मूर्तियाँ कितने ही स्थानों मे जमीन खोदकते वक्त 
मिलती रही है, उनमे से कतिपय तो बहुत्त ही प्राचीन हैं, बल्कि 
कुछ मृत्तियाँ तो यहाँ केकडी के जैन मन्दिरो मे भी विराजमान 
है जो धनोप (जिला शाहपुरा मेवाड) की खुदाई मे मिली थी। 
क्या इस प्रकार जमीन के अन्दर हिंदुस्थान मे चारो तरफ 
जेनियो के शिलालेखो और विशालकाय मूर्तियों का निकलना 
अच्छी प्रकार साबित नही करता कि जैन धर्म एक बहुत ही 
प्राचीन धर्म है जो किसी समय सबंत्र विस्तृत था । 


साहित्य-सम्पदा 
जैन साहित्य समुदाय भी कम महत्व का नहीं है। 


# देखो महावीर प्रसाद द्विवेदी लिखित हिंदी किराताजु नीय 
की इण्डियन प्रेस इलाहाबाद में मुद्रित भूमिका पृष्ठ २ से ६ तक । 
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सस्क्षत, प्राकृत, मागधी, कनडी, आदि विविध भाषाओ में ताड- 
पत्रो पर लिखे कितने ही प्रभावशाली प्राचीन जैन ग्रन्थ 'पाये 
जाते हैं । यद्यपि अधिकाश-जैनग्रन्थ विरोधियो की द्वषाग्नि मे 
और जैनियो को लापरवाही के कारण चूहो-दीमको आदि से 
नष्ट हो गये है, तथा कही २ जेनियो की वह लापरवाही अद्यापि 
वेसी ही वनी हुई है, तथापि ईडर, जेसलमेर, जयपुर, आरा, 
नागौर, मूडविद्री आदि स्थानो के ग्रन्थ भडारो मे अब भो जन- 
ग्रन्थो का अच्छा सग्रह है। जैन ग्रन्थकर्त्ताओ ने सभी विषयो पर 
लेखनी उठाई है, उतकी रचना शब्द-सौन्दर्य, भाव गाभीय और 
अथ-चमत्कृति मे अपूर्व कही जा सकती है जैनेन्द्र, शब्दानुशासन 
आदि व्याकरण, अभिधानचितामणि, विश्वलोचन आदि कोष 
गद्य चितामणि, तिलक मजरी, आदि गद्यग्रन्थ, धर्मेशर्माभ्युदय, 
पार्ए्वाभ्युदय, द्विसधान, चद्रप्रभ चरित आदि काव्य, जीवधर 
तपु यशस्तिलक चपू आदि चपू, अलकार चितामणि, काव्यानु 

शासन आदि अलंकार ग्रथ अष्ट सहस्री, प्रमेषकमलमातेड, 
उलोकवातिक, स्याद्वादरत्नाकर आदि न्यायग्रथ, मोक्षशास्त्र, 
ध्रवल जयधवल, महाघवल आदि दाशेनिक ग्रन्थ, इसी प्रकार 
वैद्य ज्योतिष गणित आदि विषयो के भी जैन ग्रन्थों की कमी 
नही है । इन सब मे कितने ही ग्रन्थ नि सदेह प्रकाण्ड विद्वत्ता के 
सूचक, गौरव शाली और साहित्य ससार के चमकते हीरे कहे 
जाने चाहिये | वतंमान मे जितने जैन ग्रन्थ मुद्रित हुए है उनसे 
कई गुणे अभी हाल अप्रकाशित हैं | दक्षिण मे त्तामिल व कनडी 

इन दोनो भाषाओ के जो व्याकरण प्रथम प्रस्तुत हुए हैं वे 
जैनियों ने ही रचे थे । अपने उपयोगी और सत्य सिद्धान्तो का 
सर्वे साधारण से प्रचार करने की गरज से कितने ही सुख्य जैन- 

ग्रन्थ प्राकृत भाषा में रचे गये हैं । हरिभद्र सूरि ने भी यही हेतु 
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दिया है जैसा कि उनके इस पद्च से प्रकट है। यथा-- 


“वालस्त्रीवृद्धमृर्खाणां नृणां चारित्रकांक्षिणामु । 
अनुग्रहा्थ_ तत्वज्े सिद्धान्त प्राकृत कृत. ॥ 


जन साहित्य के वावत हम अधिक कुछन लिखकर एक 
प्रसिद्ध अजैन विद्वान्‌ श्रीमहामहोपाध्याय डॉ० “सतीशषचन्द्र 
विद्याभूषण” सिद्धान्तमहोदधि कलकत्ता की सम्मति देते है, 
उसे देखिये-- 


जेनियो की विचार पद्धति, यथार्थता, सूक्ष्मता, सु नि- 
श्चितता, और सक्षिप्तता को देखकर मुझे आश्चर्य हुआ था । 
और मैंते धन्यवाद के साथ इस बात को नोट किया है कि किस 
प्रकार से प्राचीन न्याय पद्धति ने जैन नैयायिको द्वारा क्रमश 
उन्नति लाभकर वर्तमान रूप धारण किया है । ब्राह्मणो के न्याय 
की आधुनिक पद्धति जिसे नव्यन्याय कहते है और जिसे गणेश 
उपाध्याय ने १४वी शताब्दीमे जारी किया है वह जैन और बौद्धो 
के इस मध्यकालीन न्याय की तलछट से उत्पन्न हुईं है। 
व्याकरण और कोश रचना विभाग मे शाकटायन, देवनदि और 
हेमचन्द्र आदि के प्रथ अपनी उपयोगिता और विद्वत्ता मे 
अद्वितीय हैं। प्राकृतभ्ाषा सपूर्ण मधुमय सौदर्य को लिये हुए 
जूनियो की रचनामे ही प्रकट की गई है। ऐतिहासिक ससार मे 
तो जैनसाहित्य शायद जगत्‌ के लिए सबसे अधिक काम की 
वस्तु है। यह इतिहास लेखको और पुरावृत्त विशारदों के लिये 
अनुसधान की विपुल सामग्री प्रदान करने वाला है ।” 


आक्षेप परिहार 
१० हमारे अज॑त भाई कह सकते हैं कि जिस जैन धर्म 
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की तुम इतनी डीग मारते हो वह दरअसल मे इतना श्रेष्ठ होता 
तो उसके मानने वालो की आज इतनी कम संख्या न होती। 
उत्तर यह है कि किसी मजह॒ब की उत्तमता उसके अनुया यियो 
की अधिक सख्या पर निर्भर नही हो सकती, प्राय उत्तम चीज 
पाईं भी थोडी जाती है। पत्थरो के ढेर मिलेंगे पर जवाहिरात 
. बिरली ही जगह पायेगे। काको के भुड मिलेंगे, लिकिन हस 

नजर न पड़ेंगे । एक बात यह भी है कि उत्तम चीज के रखने का 
पात्र भी तो उसीके योग्य चाहिये, सिहनी का दूध सुवर्ण पात्र 
को छोड अन्यत्र नही ठहरता । जो दया प्रधान धर्म विषयकपाय 
छोड नेकी शिक्षा देता है, उसका पातन इन्द्रियों के गुलाम, 
कषायो के पुतले, कठोर चित्त वाले जिनकी कि अधिक सख्या है 
क्यो कर कर सकते है | विरोधियों के झू ठे अपवाद और उसपर 
जैनियो के प्रमाद से भी उसकी कम क्षत्ति नही हुई है. फिर भी 
देश मे जैन नाम धारियो को चाहे सख्यान बढी हो तो भी 
उसका अन्य धर्मों पर जो गहरा असर पडा है, उससे भश्रकट 
भाशिक जैन तो बहुत अधिक हैं। इसे ही प्रसिद्ध देशभक्त लो० 
बालगगाधर तिलक ने भी प्रकट किया है कि ' यथार्थ पशु-हिंसा 
जो आजकल नही होती है यह एक वडी भारी छाप जेन धर्म ने 
ब्राह्मण धर्म पर मारी है” क्यो कि-- 


यच्छुभ॑ दृश्यते वाक्य तज्जेन पर दर्शने 
मौक्तिकहि यदन्यज्ञ तदब्धी जायते&खिलघ ॥ 


अर्थ-जों अच्छा उपदेश पर मतो में मिलता है उसे जेनों 
से ही लिया हुआ समझना चाहिए । क्योकि मोती कही पर भी 
_ हो; भाता समुद्र से ही है । 
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२ जैनियो को निरीश्वर वादो और नास्तिक कहना भी 
सरासर भिथ्या है अगर जैनी ईश्वर न मानते होते तो वे अपने 
आलीशान मन्दिरों मे किनकी उणसना करते है? वास्तव में 
जैन लोग निर्दोष, सर्वेज, हितोपदेशी को ही अपना ईश्वर मानते 
है और उन्ही की प्रतिमा को वे पूजते हैं, अलबत्तह वे किसी 
ईश्वर को कर्त्ता हर्त्ता नही मानते हैं। जैसा कि उनका कहना 
है। यथा-- 


' परेषुयोगेषु सनीषयांधः प्रीति दधात्यात्मपरिग्रहेषु । 
तथापि देव प्त॒ यदि प्रसक्तमेतज्जगद्देवभ्य समस्तम्‌ ॥॥ 
[यशस्तिकचपू ४ था समाश्वास] 


अर्थ-जो शत्रु ओ पर दे ष करता है और आत्मस्नेहियो 
मे प्रोति करता है ऐसा भी यदि ईश्वर होने लगे तो सारे जगत्‌ 
को ईश्वरमय मानना चाहिये । क्योकि राग-द्वेष तो सभी मे 
पाये जाते हैं । 


इसीलिये किसो ईश्वर को दुनियावी झझटो मे पडना वे 
मान्य नही करते । अगर जैनो को इसी कारण से नास्तिक कहा 
जाता है तो भगवदगीता मे ऐसा ही उपदेश देने वाले श्री कृष्ण 
१०॥ नास्तिक कहना चाहिये। क्योकि उन्होने भी लिखा 
है कि-- 


न फतृत्वं न कर्माणि लोकस्य सृजति प्रभु । 
न कर्मेफलसंयोगं स्वशावस्तु भ्रवतंते ॥ 
नादत्त कस्यचित्पापं न कस्य सुकृत विभु । 
अज्ञानेनावृतं ज्ञानं तेन सुह्म ति जंतव ॥ 

[भगवदगौता अध्याय ५ श्लोक १४-१५] 
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अर्थ परमेश्वर जगत के कतूं त्व और कर्म को उत्पन्न 
नही करता और कर्म फल की योजना भी नही करता स्वभाव से 
सब होता है ॥ १॥। 


इंश्वर किसी का पाप पुण्य ग्रहण नही करता, ज्ञान पर 
अज्ञान का परदा पडा होने से प्राणी मोह मे फेस जाते है ॥| २ ॥ 


आत्मा, पुण्य, पाप और परलोक को मानने वाले जनों 
को नास्तिक कहना भारी भूल है। तथा “नास्तिकों वेद्तिदक ” 
वैदिक मत को न मानने से भी जैनो को नास्तिक नहीं कह 
सकते । यो तो यवन भी कह सकते हैं कि कुरान शरीफ कोन 
मानने वाले नास्तिक है। यदि ऐसा है तो बिचारी नास्तिकता 
सब के गले पडने लगेगी । 


३-जैन धर्म की अहिंसा को कायरता की जननी और 
भारतवर्ष के अध पतन का कारण कहना भी ठीक नही है। जिन 
दिनो सम्राट चद्रगुप्त, गगराज, अशोक, अमोघवर्ष, कुमारपाल 
आदि जैन राजाओ का यहा राज्य था तब भारतवप बहुतकुछ 
उन्नति पर था| जैनो के पुज्य सभी तीर्थंकर क्षत्रिय कुल मे हुये 
है उनमे शाति, कुधु और अरनाथ इन तीन तीर्थंकरो ने तो 
दिग्विजय कर षट्‌ खड पृथ्वी का शासन किया है । श्री नेमिनाथ 
तीर्थंकर भी जरासध से युद्धार्थ रणभूमि में गये हैं। चाम्रु डराय 
भामाशाह, आशाशाह, आदि रण पारगत वीर जंन ही थे । फिर 
मुसलमानी राज्यो मे अकबर का राज्य क्यो प्रशसनीय गिना 
जाता है ” इसलिए कि अकबर स्वय अहिसाप्रिय बादशाह था 
और वह हीरविजय प्रभृति जन विद्वानो के सदुपदेशों के अनुसार 
अपने राज्य मे अहिंसा को महत्व देने का प्रयत्न करता था। 
अगर हिंसा ही उन्नति का कारण होती तो घुसलमानी सल्तनत 
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का नामशैष क्यो होता । सच तो यह है, कि जब से अहिंसा को 
छोडा तभी से भारत का पतन हुआ है। राजाओ मे ईर्ष्या, हू ष, 
विलासिता और पारस्परिक फूट बढने लगी तब पत्तन अवश्य- 
भावी था। अहिसा तो वीरो का धम है । प्रत्यक्ष देखलो, महात्मा 
गाधी की एक आशिक अहिंसा से ही सुदीर्घकालीन परतत्र 
भारत स्वतत्न हो गया । 


इस प्रकार जन धर्म मे वे सभी बाते पाई जाती है, जो 
एक उत्कृष्ट धर्म मे पाई जानी चाहिये, इसी से हम उसे 
नि सकोच बहुत ही श्रेष्ठ धर्म कह सम्ते है और इसी लिये समत- 
भद्र ज॑ंसे प्रचड नेयायिक उसे भद्वितीय बताते है। यथा-- 


“दयादमत्यागसमाधिनिष्ठ॑ नयप्रमाणप्रकृताजसाथ तर 
अधृष्यमन्य निखिल प्रवादे जिन ! त्वदीय मतमदितीयम््‌ ॥६॥॥ 
[युक्त्यनुशासन ] 


अर्थं- है जिनेन्द्र | आपका मत्त नय प्रमाण के द्वारा 
पस्तुतत्वको बिल्कुल स्पष्ट करने वाला, सपूर्ण प्रवादियो द्वारा 
अवाध्य होनेके साथ-साथ दया, दम, त्याग और समाधि (9्रशस्तत 
ध्यान) की तत्परता को लिए हुये हैं यही सब उसकी विशेषता 
है अथवा इसीलिए वह अद्वित्तीय है ॥ 


तथा वेही आचाये आगे चल कर उसे-- 
“सर्वापदामन्तकरं निरन्तं सर्वोदयतोर्थमिदतवैच 


इस पद से सपुर्ण आपदाओ का नाशक स्वोदिय तीर्थ तक 
चतलाते हैं । 


इतना अधिक समीचीन और परमोपयोगी होने की वजह 
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से ही उसके महत्व का यत्रतन कथन जै॑नैतर ग्रन्थकारो को भी 
करना पडा है। सो ठीक ही है। क्यो कि ' नहि कस्तूरि कामोद 
शपथेन निवायते” (कस्तूरी की खुशवू शपथ (सौगन्ध) खाने से 
नही रोकी जाती) । ऋग्वेद अष्टक २ अ० ७ वर्ग १७ मे अहँत 
को केवल ज्ञानी अतुल्य वलशाली और सव की रक्षा करनेवाला 
लिखा है ।” 

“यजुर्वेद अध्याय ६ मन्र २५ मे २२ वे तीर्थंकर नेमि- 
नाथ को आहुति प्रदान की है। साथ ही उन्हे आत्मस्वरूप के 
प्रकट कर्त्ता और यथाथ वक्ता कहा है ।” 

यजुर्वेद अध्याय १४ मंत्र १४ मे लिखा है कि “अतिथि- 
रूप पूज्य महावीर जिनेन्द्र की उपासना करो, जिससे त्रिविध 
अज्ञान और मद की उत्पत्ति न हो ।” 

शिव पुराण मे लिखा है कि “अडसठ ६८ तीर्थों की यात्रा 
का जो फल है, वह आदिनाथ (ऋषभ देव) के स्मरण से होजाता 

४ यथा-- 

अष्टषप्टिपु तीर्थेषु यात्रा्यां यत्फल भवेत्‌ । 

आदिताथस्य देवस्य स्मरणेनापि तदुभवेतु ॥ 


योगवाशिष्ठ के वेराग्य प्रकरण मे रामचन्द्रजी ने जिनेन्द्र 
के सहृश शात्ति प्राप्त करने की इच्छा प्रकट की है । यथा-- 


“माहु रासमो न से वांछा भावेषुद न से सनः। 


शांतिमास्थातुमिच्छामि स्वात्मन्येव जिनोयथा ॥ 
[अध्याय १४ श्लोक २८] 


दक्षिणापूत्ति सहस्ननाम मे कहा है कि “शिवोबाच ” 
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जेनमार्ग रतोजेनोी जितक्रोधो जितामय ॥ 

इसमे भगवान का नाम जेनमार्ग रत, और जैन बताया 
है। वैशम्पायन सहखनाम में-- 

फालनेसिनिहय चीरः शुरः शोौरिजिनेश्वर.- । 

यहा भी जिनेश्वर को भगवान्‌ कहा है । 

दुर्वासा ऋषिकृत महिम्न स्तोत्र मे-- 

“कर्ताएुँनु पुरुषोहरिश्चसविता बुद्ध शिवस्त्वं गुरु ॥ 
यहा अहँन्त कहकर इष्टदेव की स्तुति की है । 
हनुमच्नाटक के मद्भुलाचरण मे -- 

“अहेस्नित्यथ जेनशासनरत्ता-, क्र्मेत सीमांसका । 

सोध्यं वो विदधातु वाछितफ्ल त्रेलोक्यनाथ प्रभु '॥ 
अन्यदेवो के साथ-साथ अहेन्त से भी जिसे जैन लोग 

मानते हैं वाछित फल की प्राथेना की है और उसे तीन लोक का 


गोथ तक लिखा है । इन सपूण प्रमाणो तथा युक्तियो से जे घ्म 
की श्रेष्ठता स्वय सिद्ध होती है । 


प्रभास पुराण मे -- 
“नवलादी जिनो नेमि युगादि विमलाचले । 
ऋषोणामाश्रमादेव सुक्तिसागंस्थ कारणम्‌” ॥॥ 
नैमिजिन को मुक्ति का कारण कहा है । 

भेगर पुराण भे-- 
दशभिर्भोजिते: विप्रं: यत्फल जायते हूते ॥ 
मुनेरहत्सुभक्तस्य तत्फल जायते कलौ 0 


अर्थ-दस ब्राह्मणो के जिसाने का जो फल कृत युग में 
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होता है वह फल कलियुग मे अहुल्‍त भक्तमुनि को आहार देने से 
होता है । अब जरा मनुस्मृति मे भी लिखा देखिये-- 

“दश्शेयतु वत्म वीराणां सुरासुर नमस्कृत- १ 

त्तीतित्रितयकर्ता यो युगादो प्रथमो जिन. 0 

अर्थ-युग के आदि मे होनेवाले जो प्रथम जिनेद्ध हैं वे 
तीन नीति के कर्ता, वीरो के मार्ग दर्शक, और सुरासुरो से 
पूजित हैं । 

इत्यादि कितने ही प्रमाण है जो ग्रन्थ बढजाने के भय से 
छोडे जाते है 

जो धर्म इतना प्रशसित, इतना मान्य, और इतना अधिक 
उफ्योगी है उसके लिये यो लिखना किए 


8०... 


“हुस्तिना ताड्यसानोडपि न गरुछेज्जेतमं दिरस्‌ ४ 


“हस्ति से ताडित होकर भी अपनी रक्षार्थ जिनमदिर मे 
ने जाय ।” लेखक के गम्भीर कलुषाशय की ब्रकट करता हैं । 
जैपे उसने क्रोध के जावेश में लिखा हो । इसलिये उस्तकी कदर 
भी उतनी ही होनी चाहिये जितनी एक क्रोधी की जबाव की 
होती है । 

उसके ऐसा लिखने से जैनधर्म वी हानि हुई हो चाहे न 
हुई हो, किन्तु उसने एक शातिदायी धर्म के ससे से अलग 
रखकर अपने अनुयायियो को निश्चय ही गहरी हानि 
पहुचाई है । ' 

प्रध्वस्तघातिकर्माण* केवलज्ञानभास्करा ) 

कुर्वतु जगत शांति दृषभाद्या जिनेश्वरा ॥॥ 

ओ शांतिः ! शाति !! शांति, !!! 


३४ 


4 -ननननननन---- 


दर्शनभक्ति (माथुरसंघी) का शुद्ध पाठ 


अथ दर्शन-भक्ति 


वीर॑ विलीणमोह णमो णराइमर णम॑सियं विमलणाण# 
फम्म महा घण सेलो पलोट्टिदों जैणिमो अणादिपुराणों ॥१॥ 


मिच्छत्त बद्ध मूलो कसाय सोलस सिलायडो उसिदतु गो 

थी पुणपुस वेदय गलदुज्ञर धादु लिहिद चित्त्‌ ददेसो ॥२॥ 
हस्सरदि मिहुण किण्णरणिसे विदो अरदिप्तोय सावय ग्रुविल्लो 
भवसय अणेय दुस्सहदुंगु छिदो वाहि विसम विसहरकडिल्लो ॥३॥ 
अट्ठविह कम्म पछय णगाहिओ मोह गिरिवरों णाम इमो 

जस्स भरेण5क्कता सभम्मि पडिवज्जिद सककाण सबका ॥४॥ 


भवसय सहस्स विहगगण णिसेविदो जेण णासिदो मोह गिरी 
सो सम्मणाणदसण चरित्त विहिं देस ओो दिसदु मे सिद्धि ॥५॥ 


अ्वनननन नम >ा 


भव्य, सम्प्रति लब्धकाल फरण प्रायोग्य लब्धयादिकः 
सम्यक्त्वस्य समुद्भवाय घटयत्‌ मिथ्यात्वकर्म स्थितिमु । 
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हऔ;ै--घिउलणाण' पाठ । 


३४० | [ #ै जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


क॒तु प्रक्रमते तरा त्रिकरण सवेगवेराग्यवान 
सशुद्धासुदयावलेरूपरिजा कुवेन्‌ मूहते स्थितिमु ॥१॥ 


मिथ्यात्वें परतस्तत परिणतेहँतो स्त्रिधा भिद्यते 
शुद्धाशुद्धविमिश्चिते प्रदलनादूभेदेयंथा कोद्रवा, । 

ते हृम्मोहविकल्पना स्त्रिगणनाश्चा रित्रमोहस्य ये 
प्राग्भेदें. सहिताश्चतु भिरुदितास्ते सप्त दृग्घातित ॥१॥ 


यत्त षा प्रशमात्‌ तदौपशमिक सम्यक्त्वमत्राश्त्तरे 
प्रक्षीणेषु च तेबु सप्तसु भवेत्‌ तद॒दर्शन क्षायिकम्‌ । 
शुद्धश्चेदुदय गत अ्रशमिता शेषास्तर्थव स्थिता- 
कर्माशा. षड्ुदीरित म्रुनिवरेस्तननामतो वेदकस ॥।३॥ 


रत्ताना गणनासु यान्ति गणनां प्राग्ेव यान्युज्ज्वला- 
न्यत्राएइशानिचय भवन्ति सहिता ये सयता. केचन 
भुक्‍ता स्यु' सुखधाम येश्चविभवा यरेव सलक्षिता- 
सम्यक्त्वानिविभाति तानि सुबृहन्मूल्यानि रत्तानि वा ॥४॥ 


भीमा<नेक भवप्रपञ्चविपिना न्ति सपंण सार्थवान्‌ 
नाना दु ख महासमुद्र भयतो निस्तारणे नौरिव 
सान्द्राजज्ञानतम समूहदलने भास्वानिवाश्भ्युत्यित 
सम्यक्त्वत्रितव नमामि तदह त्तस्थेव संशुद्धये )।५॥॥ 


त्रुकाल्य द्रव्ययट्क नवपद्सहित जीवषट्काय-लेश्या- 
पथ्चाउन्ये चाउस्तिकाया- ब्रत-समिति-गति-ज्ञान-चा रित्र-भैदाः 
इत्येतन्मोक्षमुल त्रिभुवनम हित" प्रोक्तमहंदिभरीश 
प्रत्येति श्रदुदधाति स्पृशति च मतिमाच्‌ य सर्वेशुद्धहष्टि ॥६॥ 


न्‍अननन नमन न्‍ननतमम,. 


दर्श नभक्ति (माथु रसघी) का शुद्ध पाठ | [३६ 


अरहता5घगम सत्त्थे चरित्त सददहणलक्खण ततु 
उवसम वेदय-खइय तिविह सम्मत्तमभिवदे (१) ॥७॥। 
सम्भत्ते धिरभावों कायव्वो मेर पव्वय सरिच्छो 
जेण हु णाण चरित्ता हवति सम्मत्तमूलाओ (२) ॥४५॥ 
सम्मत्त सलिलपवहो णिक्ष्च हिययम्मि पवहए जस्स 
कम्म बालुववरणुघ्व तस्स बध च्चिय ण एइ (३) ॥६॥ 


॥ इति दर्शन भक्ति समाप्ता ॥। 





नोट -यह दर्शन भक्ति-पाठ माथुर सघी (काष्ठा सघी) हैं मूल सधी 
नही हैं। मूल सघी ओर माथुर सघी (काष्ठासघी) भक्ति पाठ जुदे जुदे 
पाये जाते हैं। यह दर्शनभक्ति का माथुरसघी शुद्ध पाठ एक प्राचीन 
हस्तलिखित बसवा ग्राम के गुटके से उतारा गया है जो वि० स० १६२१ 
का है। इस पाठ में प्राकृत दर्शन भक्ति और सस्क्ृत दर्शन भक्ति के 
जुदे जुदे पाठ नहीं हैं किन्तु प्राकृत और सस्क्ृत दोनो भाषाओमें यह एक 
दर्शन भक्ति बनाई गई है । 


“दिव्यध्वनि (मासिक) वर्ष १ अक ५ (अप्रैल ६६) तथा जैन- 
सन्देश शोधाक त० २३ में भी यह दर्शन भक्ति पाठ छपा है जो काफी 


शुद्ध है । उनकी इस प्रस्तुत पाठ से तुलनाकर शुद्धाशुद्ध रूप को भली 
प्रकार जाना जा सकता है। 


इसकी जो अन्तिम €वी गाथा है वह पदुमनन्दि कृत 'धम्मर- 
सायण' ग्रथ मे भी गाथा न० १४० के रूप में पाई जाती है। तथा 
फुन्दकुन्द के दर्शनपाहुड मे भी गाथा न० ७ के रूप मे पाई जाती है और 
चहाँ से यहाँ ली गई है । 
अन्य भक्तियी की तरह दर्शन भक्ति-पाठ भी रहा है। प० सोम- 
देव ने भी यशस्तिलिकचम्पू (ज्ञानपीठ 'से प्रकाशित 'उपासकाध्ययन' घु० 
२२५) में-'दर्शनभक्ति की सुन्दर रचना की है । 


दर 


बन 
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आसमान में चमकने वाले सूर्य चन्द्रमा तारे कौन है? 
और इनका स्वरूप ज॑नधर्म मे कैसा बताया है ? ये हमारी इस 
पृथ्वी से कितने ऊँचे है? इनका आकार कैसा है ? लम्बाई 
चौडाई इनकी कितनी है ? इनकी कितनी सख्या है ? ये चलते 
है? या स्थिर? और इनके द्वारा किस तरह से रात्रि-दिन 
बनते हैं ? इत्यादि वर्णन जैसा भी जैनशास्त्रो मे पाया जाता हैं 
उसकी भी जानकारी न कैवल सामान्य जैनो को किन्तु कितने 
ही जैनविद्वानो को भी नही है और न उनको इतना अवकाश हैं 
जो वे इस विषय के सस्क्ृत-प्राकृत के बड़े-२ जेन ग्रन्थों का 
अध्ययन-मननकर इस विषय को अच्छी तरह हृदयगम कर 
सके । इसलिये इच्छा हुई कि इस दिशा मे कुछ ज्ञान की सामग्री 
प्रस्तुत की जावे उसीके फलस्रूप यह लेख लिखा जा रहा है | 


जैनशास्त्रो मे सूर्य चद्रादिको के विमान लिखे है। ये 
विमान चमकदार पाथिव परमाणुओ से. बने है। इनसे भिन्‍न २ 
रगो की प्रभा निकलती है । सूर्य से तपे हुये सोने जेसी, चद्धमां 
से सफेद रंग की, राहु-केतु से काले रग की, शुक्र से नई चमेली 
जैसी, बृहस्पति से मोती की सीप ज॑ंसी, बुध सेअजु नमय, शनि 
से तप्त सुवर्णसहश और मंगल से लाल रग की प्रभा निकलती 
है। किन्‍्ही की प्रभा गहरी है और किन्ही की हलकी। सूर्य 


जन खगोल विज्ञान ] [ ३६७ 


चन्द्रमा, ग्रह, नक्षत्र और तारे ये इनकी ५ विस्में है और ये 
ज्योतिष्क कहलाते हैं । 


ठोस गोल चीज जिसकी गोलाई गेद जैसी हो उसके दो 
खड करने पर उनमे से एक खडको ऊपर इस प्रकार स्थापन करें 
कि गोल भाग नीचे दी तरफ रहे और समतल भाग ऊपर को 
रहे, ठीक ऐसा ही आकार इन ज्योतिष्को का समझना चाहिये । 
ये सब ऊपर को थाली जैसे गोल होने के कारण जितनी इनकी 
चौडाई है उतनी ही इनकी लबाई है। चद्रमा की चौडाई एक 
योजन के ६१ भागों में ५६ भाग प्रमाण है। सूर्य की चौडाई एक 
योजन के ६१ भागो मे ४८ भाग प्रमाण है। शुक्र की १ कोश, 
वृहस्पति की कुछ कम १ कोश | बुध-मगल-शनि की आधा-२ 
कोश की चौडाई है। तारो की चौडाई किन्‍्ही को पावकोश, 
किन्ही की आध कोश, किन्ही की पौत तथा एक कोश को है । 
, किन्तु कही यह भी लिखा मिलता है कि- कोई भी ताकत आध 
कोश से अधिक विस्तार का नही होता है। और न कोई भी 
ज्योतिष्क पाव कोश से कम विस्तार का होता है । 


मोटाई का हिसाब प्राय ऐसा है कि-- जिसकी जितनी 
चौडाई है उससे आधी उसकी मोटाई होती है। किन्तु राज- 
वातिक- श्लोकवातिक आदि शास्त्रो ने शुक्र-बृहस्पति-बुध-शनि- 
मंगल और राहु की मोटाई ढाई सौ धनुष की ही लिखी है। 
प्रसगोपात्त यहा हम क्षेत्रमान का भी कथन कर देते है-- 


८ यवधान्य के मध्य की जितनी चौडाई हो उत्ने माप 
का एक उत्सेधागुल होता है। ऐसे २४ अगुलो का एक हाथ, 
चार हाथ का १ घनुष, दो हजार धनुषो का १ कोश और ४ 
फोशो का १ योजन होता है। यह उत्सेध योजन कहलाता है । 


इंडं८ | [ +% जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 
इससे पाच सौ ग्रुण एक प्रमाण योजन होता है । 


ऊपर सूर्थयादि का माप प्रमाण योजन से बताया है। 
उत्सेध की अपेक्षा वह माप पाचसी ग्रुण अधिक होगा । श्लोक- 
वातिक में लिखा है कि-- 


“अध्टचत्वा रिशद्यो जन कषष्टिभागत्वात्‌ प्रमाणयोजनापेक्षया, 
सातिरेकत्रिनवतियोजनशतबयप्रमाणत्वादुत्से घयोजनापेक्षया ।* 
[मल मुद्रित पृ० ३७८] 


अर्थ -सूर्थ का विस्तार जो एक योजन के ६१ भागो मे 
४८ भाग प्रमाण बताया वह प्रमाण-योजन की अपेक्षा से बताया 
है । उत्सेध की अपेक्षा तो उसका विस्तार कुछ अधिक ३४६३ 
योजनो (१५७२ कोश) का होता है । 


' श्वेतावरमत मे प्रमाणयोजन को उत्सेध योजन से चारसौ 
गुणा माला है न कि पाच सौ ग्रुणा । अत. उसके अनुसार लोक- 
प्रकाश नामक श्वेताबर ग्रन्थ में झ्ुयं का विस्तार इस श्रकार 
बताया है-- 

शतानि द्वादशकोनषष्टि क्रोशास्तथोपरि । 
चापाह्ाव्रिशत्‌ त्रिहस्ती त्रयोगुलाश्व साधिका.: ॥। 
ततायत सुयब्बसुत्सेधांगमुलमानत ॥ 


अर्थ -१९५६ कोश, ३२ धनुष, ३ हाथ और साधिक 
३ अगरुल इतना बिस्तार उत्सेधागुलकी अपेक्षा से सूर्यबिव का 
समझना चाहिये । 


ऊपर चन्द्रमा का विस्तार एक योजन के ६१ भागों में 
५६ भाग प्रमाण बता आये है। यह विस्तार पूर्णचद्र का है। 
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किन्तु चन््रमा घटता बढता भी दिखाई देता है। उसका कारण 
यह है कि--चन्द्रमा के नीचे राहु का विमान विचरता रहता है। 
यानी राहु के विमान के घ्वजदड से ४ प्रमाणागुल (उत्सेध की 
अपेक्षा कुछ अधिक ८५३ हाथ) ऊपर चन्द्रमा विचरता है! राहु 
के विमान का वर्ण श्याम है अत उसको ओट मे चन्द्रमा का अश 
आजाने से वह अश हमको दिखाई नही देता है। तथा राहु की 
गति चन्द्रमा की गति के समान नही है। इसलिये वह चन्द्रमा 
से जितना आगे पीछे रह जाता है, तदनुसार चन्द्रमा हमको इस 
घरातल पर घटबढ दीखता है। दोनो की गति मे अतर कुछ 
ऐसे ढंग का रहता है जिससे क्ृष्णपक्ष में चन्द्रमा का सोलह 
भागों (१६ कलाओ) मे प्रतिदिन एक-एक भाग ढकता रहता हैं 
और शुक्ल पक्ष मे प्रतिदिन एक-एक भाग प्रगट होता रहता है । 
सिद्धातसारदीपक ग्रथ मे लिखा है कि-- 


शुक्ल पक्ष मे राहु की गति चन्द्रमा से सदेव धीमी रहती 
है और कृष्ण पक्ष मे सर्देव तेज रहती है । इसलिये दोनो पक्षों में 
चन्द्रमा घटता बढता नजर आता है। फलितार्थ इसका यह हुआ 
कि कृष्णपक्ष के अत मे जब चन्द्रमा १६ भागो मे से १५ भाग 
प्रमाण राहु की ओट मे छुप जाता है तो शुक्लपक्ष मे चन्द्रमा की 
गति से राहु की गति धीमी होने से शुक्लपक्ष की प्रतिपदा से 
चन्द्रमा शर्न २ ज्यो ज्यो राहु से आगे निकलता जाता है, त्यो 
त्यो ही वह हर दिन सोलह भागों मे एक-एक भाग अधिक २ 
बढता हुआ नजर आता है। पद्रहवे दिन वह इतते आगे निकल 
जाता है कि उसके नीचे राहु की ओट रहती ही नही । वह दिन 
पूनम की तिथि का होता है। उस दिन चन्द्रमा हमे पूर्णरूप 
मे दिखाई देता है। फिर उसके अनतर जब कृष्णपक्ष शुरू होता 
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है तो राहु की गति चन्द्रमा की गति ले तेज हो जाने के कारण 
चन्द्रमा शने २ पीछे रहता है | और ज्यों ज्यों ही राहु आगे आगे 
बढ़ता जाता है त्यो त्यो ही चन्द्रमा हर दिन सोलह भागों मे एक़ 
एक भाग ढकता हुआ चला जाताहै उससे वह हमे प्रतिदिन कम-२ 
नजर आने लगता है । अमावस को चन्द्रमा के १५ भाग राहु से 
आच्छादित हो जाने पर भी उसका एक भाग फिर भी मनावृत 
ही रहता है और सुर्वास्त के वक्‍त में ही चन्द्रमा भी उस दिन 
अपने अस्तस्थान पर पहुँच जाने के कारण उसका वह अनावरण 
एक भाग भी हमको अमावस को रात्रि मे नजर नही आता है । 
यह स्थिति तो नित्य राहु की वजह से होती है। किन्तु दूसरा 
पर्व राहु और होता है, वह भी श्याम होता है जिसकी वजह से 

चन्द्रझहण होता है। पृनम के दिन जब नित्य राहु चन्द्र के नीचे 
नही रहता तो कभी-२ उस दिन पवराहु चन्द्रमा के नीचे भा 
जाता है। वह जितना कुछ भागे पीछे होता है उसी माफक 
चन्द्रग्ररण हमे दिद्वाई देता है । इसी तरह श्यामवर्ण का एक केतु 

नामक ज्योतिष्क भी होता है। वह भी कभी २ अमावस के दिन 

सूर्य के नीचे आजाता है जिससे सूर्यग्रहण होता है। त्रिलोकसार 
गाथा ३३४६ में चन्द्र को राहुप्रस्त और सूर्य को केतुग्रस्त ही होना 
बताया है। किन्तु भक्ताभरस्तोत्र (मानतु'गक्ृत) के श्लोक न० 

१७-१८ में क्रमश सूप चन्द्र दोनों को राहुप्रस्त ही होना बताया 

है । श्वे० सग्रहणी सूत्र मे लिखा है कि-- राहु के समान कभी 
कभी केतु से भी ग्रहण होता है। चन्द्रग्रहण सदा पूृणिमा को और 
सूय॑ ग्रहण सदा अमावस को होता है। सूर्य भौर चन्द्रग्रहण कम* 
से कम छह मासो मे एक बार और अधिक से अधिक चद्धग्रहण 

४२ मासी में एक बार और सूयंग्रहण ४८ वर्षों से एक बार 


होता है । 
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धरातल से ज्योतिष्को फी ऊंचाई 


इस धरातल से ७४० योजन की ऊचाई पर तारे है। 
उनसे दस योजन ऊपर सूये है। सूर्य से 5० योजन ऊपर चन्द्रमा 
है अर्थात पृथ्वी से ३५ लाख २० हजार मोल की ऊंचाई पर 
चन्द्रमा है । चन्द्रमा से ४ योजन ऊपर नक्षत्र हैं । ग्रहो की सख्या 
८८ मे से बुध का स्थान नक्षत्रों से ४ योजन ऊपर है। बुध से 
आगे शुक्र, वृहस्पति, मंगल और शनि ये क्रमण तीन तीन योजन 
ऊपर-२ हैं। राह-केतु का स्थान चन्द्र-सूय से नीचे है। शेप ८१ 
ग्रहो का स्थान बुध और और शनि के अतराल मे है। इसप्रकार 
ज्योत्तिष्क प्टल इस घरातल से ७६० याजनों की दूरी से प्रारभ 
होकर &०० योजनो पर्यत स्थित है अर्थात्‌ ऊपर ७६५ योजनो 
वाद ११० योजनो तक ज्योतिष्को का सद्भाव पाया जाता है। 
और उन सबका तियंक्‌ अवस्थान प्राय एक राजू प्रमाण चसनाली 
मे है। किन्तु इसमे इतना विशेष समझना कि जदवूद्वीपस्थ मेरु 
के इदगिदे ११२१ योजनों तक किसी भी ज्योतिष्क का सदभाव 
नही है। बल्कि सूर्य-चन्द्र तो हमेशा जवूद्वीप मे मेरु से कम से 
कम ४४८२० योजन दूर रहकर ही घ्‌मते है। जिस ज्योतिष्क 
की धरातल से जितनी ऊचाई वताई है वह घरात्ल से सदा 
उतना ही ऊचा रहता है जैसे सुय की ऊचाई पृथ्वी से ८०० 
योजन ऊपर बताई है त्तो वह उदयास्त के वक्‍त भी पृथ्वी से 
उतना ही ऊचा रहता है। दूर रहने की वजह से अपने को नीचा 
पृथ्वी से लगा हुआ दिखाई देता है । 


ऊपर सूर्य से चन्द्रमादि की जो ऊचाई बताई है उसने यह 
नही समझना कि चन्द्रमादि सूर्य की सीध मे इतने ऊचे हैं । जब 
परस्पर मे इनकी समानगति नही है तो वे सदा एक सीश्च मे 
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कैसे रह सकते है ? कदाचित्‌ कोई कभी एक सीध में भी आजाये 
तो आजाये पर इस सीध की अपेक्षा यहा एक से दूसरे को 
ऊचाई बताने की विवक्षा नही है। यहा तात्पयं ऐसा समझना 
कि>जो ज्योतिष्क आकाश की जिस सतह मे घमता है यह 
सतह अम्मुक ज्योतिष्क से उत्तनी ऊची है। जैसे चन्द्रमा से ४ 
योजन ऊपर नक्षत्र बताये तो इसका अर्थ यह हुआ कि आकाश 
की जिस सतह मे नक्षत्र विचरते है वह सतह चन्द्रमा की विच- 
रते की सतह से ४ योजन ऊपर है। यह ध्यान मे रखना कि 
जिनका स्थान जितनी ऊचाई पर बताया है वे सब आकाश मे 
उस स्थान मे एक ही सत्तह मे विचरते है । 


यह नियम है कि जिस द्वीप मे जितने चन्द्रमा होते हैं 
उनमे से प्रत्येक चन्द्रमा के साथ निम्नलिखित ज्योतिष्क भी 
अवश्य होते हैं । यह उसका परिवार कहलाता है-- 


/ १ सूर्य, २७ नक्षत्र, ८८ ग्रह ओर ६६६७५ कोडाकोडी 
तारे” यहा कोडाकोडी से मतलब है ६६४७४ क्रोड को एक क्रोड 
से गुणा करने पर प्राप्त होने वालो सख्या । वह सख्या प्रचिलत 
के अनुसार ६६ सख, ७ पदुम ५० नील होती है । जबूदीप मे २ 

चन्द्रमा होने से ज्योतिष्की की उक्त सख्या जबूद्वीप मे दूनी 
समझना चाहिये । जबूहीप मे जब कभी एक चन्द्रमा जहा अपने 
समस्त सूर्यादि परिवार के साथ, आकाश की गोलाई में विद्य- 
मान होगा, उसी वक्‍त आकाश की गोलाई में सामने दूसरा 
चन्द्रमा भी अपने सूर्यादि परिवार के साथ विद्यमान रहेगा। 
जबूद्वीप मे जिस समय एक सूर्य अभ्यतर की प्रथम वीथी ये 
विचरेगा, उसी समय ठीक उसी के सामने दूसरा सूर्य भी उसी 
प्रथम वीथी मे (आकाश को गोलाई को वीथी कहते है ) 
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विचरेगा । उस वक्‍त दोनो सूर्यो के बीच ४४६४० योजनो का 
अतर रहेगा । वह इस तरह कि अभ्यतर की प्रथम वीथी जबू- 
द्वीप को अतिम सीमा से १८० योजन भोतर है। अत दोनो 
तरफ का १८०-१८० मिलाने पर ३६० योजन हुए जिन्हे एक 
लाख योजन प्रमाण जबूद्वीप मे से कम करने पर ६६६४० योजनो 
की दूरी अभ्यतर की प्रथम वीथी स्थित दोनो पघूर्यों के बीच 
जाननी चाहिये । 


ज्योतिष्को का आधार १ 


ये पृथ्वी के पिड स्वरूप ज्योतिष्क चनवात के आधार 
पर ठहरे हुये है । घतवात गाढी पवन का नाम है। अपने यहा 
जो पवन है वह तो पतली है जिसे तनुवात कहते है। किन्तु ज्यों 
ज्यो ऊपर को जाइये त्यो त्यो पवन में गाढापन का अश बढता 
हुआ मिलेगा। प्रत्यक्ष मे देखते है कि-जब पत्तग नीचे को 
रहता है, तव तक वह गोत खाता रहता है यानी अधिक अस्थिर 
रहता है । वही ऊपर जाने पर स्थिर-सा हो जाता है । और जो 
घनवात है वह तनुवात पर ठहरी हुई है । तचुवात को आधार 
की जरूरत नही । 


ज्योतिष्को का गमन 


जेन शास्त्रो मे पृथ्वी का भ्रमण नही माना है। ज्योतिप्को 
का भ्रमण माना है । ये जम्बूद्दीप मे मेरुपवत के इद गिर्द मेरुसे 
११२१ योजन दूर रहकर गोलाकार घमते हैं। मेरु से इतनी दूरी 
पर भी तारे ही घूमते हैं | सूर्य चन्द्रादि तो मेह से कम से कम 
४४८२० योजन दूर रहकर घृमते हैं। इनमे चन्द्रमा सबसे मद- 
गति वाला है और सूर्य, ग्रह, नक्षत्र, और तारे ये सब चन्द्रमा 
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से उत्तरोत्तर शीघ्र गति वाले है। किन्तु ग्रहो मे राहु की गति 
चन्द्रमा से भी कभी-२ धीमी होती है। जैसा कि ऊपर लिखा 
जा चुका है । यह एक अपवाद नियम है। वर्ना सवसे मद गति 
चन्द्रमा की है और सबसे तेज गति तारो की है। सग्रहणी सूत्र 
(श्वेतावर) मे कहा है कि “ग्रहो की गति परस्पर मे न्यूनाधिक 
है। बुध की गति सभी ग्रहो से मद है। बुध से शुक्र मगल- 
वृहस्पात और शनि इनकी उत्तरीत्तर शीघ्रगति है ।” 


चन्द्रमा, सूर्य और ग्रह ये आज जिस वीथी मे घूम रहे हैं 
कल वे दूसरी वीथी मे और परसो तीसरी मे, इस प्रकार नित्य 
ये अलग-२ वीथियो में घूमा करते हैं। ऐसा भ्रमण अन्य 
ज्योतिष्को का नही है। जिस आकाशमार्ग मे गोलाकार घूमा 
जाता है। वह वीथी कहलाती है इसी को मंडल भी कहते हैं । 
चन्द्र-सूयं जब मेरु को बीच मे रखकर उसके इदंगिद एक पूरा 
गोल चक्‍कर लगाते है तब वह एक मडल या एक वीथी होता 
है। फिर दूसरी दफे कुछ आगे वढ कर जब पूरा गोल चक्कर 
लगाते हैं तव वह दूसरा मडल होता है। इस प्रकार जितने 
मडल हैं वह उतनी ही बार मेह के चक्कर लगाता है और 
कुछ-२ आगे बढता हुआ अगले २ मडलो मे चलता है । जब वह 
अन्तिम मडल पर पहुँच जाता है तो उसी क्रम से वापिस फिर 
पीछे की ओर आते-२ पूर्ववत्‌ उसी प्रथम मडल में आ जाता है। 
सूर्य की गमन करने की कुल वीथिये (मडल) १८४ है। और 
चन्द्रमा की १५ वीथिये है। सूर्य की प्रत्येक वीथी मे दो दो 
योजन का अतराल रहता है तथा चन्द्रमा की प्रत्येक वीथी मे 
३५पए४डयोजनो का अतराल रहता है। सूर्य की ६५ वीथिये 
जम्बूद्वीप मे है और ११६ लवण समुद्र मे हैं। तथा चन्द्रमा की 


जैन खगोल विज्ञान ] [ ४०५ 


५ वीथियें जंवृद्वीप मे है और १० लवण समुद्र मे है। सूर्य चन्द्र 
की प्रथम वीथी जबूद्वीप की अन्तिम सीमा से १८० योजन भीतर 
हैं। और दोनो की आखिर की वीथो समुद्रदट से ३३० योजन 
परे हैं। दोनो का दक्षिण उत्तर का गमन-क्षेत्र कुल ५१० योजनो 
का होता है। यह गमन-क्षेत्र वीथियो की चौडाई और उनके 
अतरालो को जोडने पर निकलता है। प्रत्येक वीथी की चौडाई 
सूर्य-चन्द्र के विव प्रमाण है। इस गमन क्षेत्र मे इनके जाने आने 
को ही दक्षिणायन-उत्तरायन बोलते है । जवूद्वीप मे दो सुर्ये और 
दो चन्द्रमा हैं। प्रत्येक वीथी मे दो सूर्य घृमते है और दो चन्द्रमा 
घमते हैं। किन्तु चन्द्रमा की वीथी सूर्य की वीथीसे जुदी है । सूय 
से वह ८० योजन ऊपर को है और उसमे भी दो चन्द्रमा घूमते 
है प्रत्येक वीथी के घेरे मे एक सूथे जहा से चलना शुरू करता है 
वहा तक आने मे उसे ६० मुहृते (२ अहोरात्र) लगते है। और 
इसी काम में एक चन्द्रमा को ६२ इ३४मुहूर्त लगते है। प्रत्येक 
अपनी-२ वीथी मे दो सूर्य और दो चन्द्रमा परिभ्रमण करतेहै और 
वे दोनो बिल्कुल आमने सामने रहकर भ्रमण करते है। जब एक 
सूर्य या एक चन्द्रमा चलता हुआ किसी एक वीथी के आधे घेरे 
को पूरा करता है तब हो शेष आधे घेरे को सामने का दूसरा 
सूर्य या चद्रमा चलकर पूरा कर देता है। जिस स्थान मे आज 
हम को जो सूर्य उदय होता दिखता है उस स्थान पर वही सूर्य 
पुन' ६० मुह्॒त मे आवेगा किन्तु हमे ३० मुहूते मे ही आता 
हुआ नजर आता है वह सूर्य दूसरा है। जबूढीप मे दो सुर्यो 
के उदयास्त की व्याख्या इस प्रकार है-- 


है जवृद्वीप की एक लाख योजनो की च्ौडाई के ३ भाग 
किये जावें। जब अगल बगल के दो भागो मे आमने सामने के 
दो सूर्या से दिन रहता है तब उसी वक्‍त बिचले भाग से पूर्व- 
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पणश्निम विदेह में रात होती है। और बिचले भाग में आमने 
सामने के दोनो सूर्पों से पर्व व पश्चिम बिदेह से दिन रहता है 
तब अगय बगन दोनो भागो में (जन्द्वीप के दक्षिण और उत्तर 
भाग में) रात होतो है । जब निमश्तपढंत पर पूर्व दिशा से सूर्य 
उदय होता 3 तब उस बबत जनद्वीप के दक्षिण भाग में दिन हो 
जाता है। उसी दक्‍स एसी सूर्य का सामने वाला सूर्य नील पर्वत 
पर पश्चिम दिशा में उदय होकर उससे जवृद्गीप के उत्तर भाग 
में दिन हो जाता है। तब उस वयत पूर्व विदेह और पश्चिम 
पिदेह में रात्रि हो जाती है। जब निपधनिरि के पूर्व शिरे पर 
उदस होने वाला सूर्य चतकर निपध के पश्चिम शिरे पर वा 
जाता है तब्र वह जपूद्वीप के दक्षिण भाग के सिये अस्त होकर 
बहा रात्रि हो जाती है। और उसी सूर्य का उसी वक्‍त पश्चिम 
विदेह मे उदय माना जावार गहा दिन हो जाता है। तथा इसी 
तरह जो दूसरा सं नीलगिरि के पश्चिम शिरे पर उदय हुआ 
था बह चलकर जब नीलगिरि के पूर्वीय शिरे पर आाता है तव 
वर जप्रद्गीप के उत्तरीय भाग के लिये अस्त होकर वहा भी 
रात्रि हो जाती है । और उसी सूर्य का उसी वक्‍त्त पूर्व विदेह मे 
उदय माना जाकर वहा दिन हो जाता है । यह ध्यान मे रखना 
कि ऐसा सम रात्रिदिन के वक्‍त होता है | पूर्व विदेह मे उदय 
होने वाला दूसरा सूर्य जब नीलगिरि से चल कर निषध पर 
आता है तो वही दसरा सर्य भरतजेत्र मे दसरे दिन उदय होता 
है । न कि पूर्व दिन मे भरतमे अस्त होने वाला सर्य । वह तो 
भरत में तीसरे दिन उदय होगा। क्योकि जिस दिन जो सूय 
भरत मे अस्त होता है उस दिन की रात्रि मे वह पश्चिम विदेह 
में रहता है। उसके दूसरे दिन वह ऐरावत मे रहता है और 
दूसरे दिन की रात्रि में वह पूर्व विदेह मे रहता है। वही सूर्य 
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फिर तीसरे दिन भरत में प्रकाश करता है। इसी रीति से 
ऐरावत क्षेत्र का अस्त हुआ सूर्य परन' तीसरे दिन ऐरावत मे 
प्रकाश करता है | एक सूर्य आधे विदेह को ही प्रकाशित करता 
है । बीच मे पडे मेरु से विदेह के दो भाग माने जाते है। पूर्व 
दिशा की ओर के एक भाग को पूर्वविदेह और पश्चिम दिशा की 
ओर के भाग को पश्चिम विदेह कहते हैं। दोनो भागो मे दो 
सूये का प्रकाश रहता है । निषध और चील पर्वत के बीच मे 
विदेह क्षेत्र स्थित है । निषध से नील तक जाने मे सुर्य का उतना 
ही समय लगता है जितना निषध या नील के पूर्व शिरे से पश्चिम 
शिरे तक जाने मे लगता है। क्योकि जबूद्दीप के कुल १४० 
भागों मे से ६४ भागो मे बीच का अकेला एक विदेह क्षेत्र है | 
और शेष ६३-६३ भागो में दोनों तरफ के दक्षिण-उत्तर के 
सब कुलाचल ओर क्षेत्र है । 


तत्वाथ॑सूत्र के श्री अकलकदेवक्ृत भाष्य मे मेरु को सव 
क्षेत्रों से उत्तर मे बताते हुये इस विषय मे निम्न श्रकार 
प्रतिपादन किया है-- 


“पबंविदेहे हि सविता नीलादुदेति, निषधेष्स्तमुपति । 
तत्र प्राइनील, प्रत्यड निषध, अपाक्‌ समुद्र मेरुरुदक्‌ । 
अपरविदेहे तु निषधे उदय नीले स्तमय इति। तत्र प्राड_ 
निषध , प्रत्यश नील अपाक समुद्र , उदड_मेरु । उदक्कुरुपु 
गधमादनादुदयो माल्यवत्यस्तमय । तेत्र गधमादन प्राक्‌, 
माल्यवान्‌ प्रत्यकू, नील अपाक्‌, मेर उदक्‌। देवकुरुषु सौमत- 
सादुदय , विद्यू त्यभेज्स्तमय । ततन्न सौमनस. प्राक्‌, विद्यूत्पभः 
प्रत्यकू, निषधो5पाक्‌, मेरुरूदगिति ।” 

,[अष्याय हे सूत्र १० की व्य छू ॥] 
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अर्थ-पूर्व विदेह में सूये नीलकुलाचल पर उदय होता 
है निपध पर अस्त होता है वहा पूर्व में नीलाचल है, पश्चिम में 
निपध है | दक्षिणमे समुद्र और उत्तरमे मेरुह पश्चिम विदेहमे सूर्य 
निपध पर उदय होता है नील पर अस्त होता है। वहा पूर्व में 
निपध है, पश्चिम में नील है, दक्षिण मे समुद्र, और उत्तर में 
मेरु है। उत्तरकुर मे गधर्मादन पर सूर्य उदय होता है, माल्यवानु 
पर अस्न होता है। वहा व में गधमादन है, पश्चिम में माल्य- 
वान्‌ हैं, दक्षिण मे नील और उत्तर मे मेरु है। देवकुरु मे सूर्य 
मोमनस पर्वत पर उदय होता है, विद्य॒ त्प्रभ पर अस्त होता है। 
वहा सोमनस पूर्व में है, पश्चिम में विद्य त्प्रभ है, दक्षिण में 
मिपध और उत्तर में मेर है। इस प्रकार सब स्थानों से मेरु 
उत्तर की तरफ रहता है | माल्यवान्‌, सोमनस, विद्य त्मभ, और 
गघधमादन ये ४ गजदत पर्वतो के नाम है और इनका स्थान 
क्रमण मेरु की ईशानादि विदिशाओ में है। गधमादन और 
माल्यवानु के बीच उत्तरकुरुक्षेत्रच सोमनस और विद्युत्मभ के 
बीच देवकुरु क्षेत्र है । 

लोकप्रकाश (श्वेतावर) ग्रन्थ के १८ वें सगे मे लिखा 
है कि - 

पूर्वापरविदेहेषु... निशीयेषहज्जनियंदा । 
भरते रावतक्षेत्रे मध्याह्ष' स्यथात्तदा यतः ॥॥२०७४॥ 


अर्थे -प्रवंपश्चिम विदेहों मे अद्ध रात्रि मे जब तीर्थंकर 
का जन्म होता है तब भरत ऐरावत क्षेत्र मे मध्याह्न होता है ! 


सूर्य की गमन करने की कुल १८४ वीथिये है। प्रत्येक 
वीथी में दो योजन का अन्तराल है। कुल अन्तराल १८३ हैं ॥ 
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प्रत्येक वीथी में दो सूय॑ं आमने सामने चलते हैं। किसी एक 
वीथी मे चलकर दूसरी वीथी मे आने मे दोनो सूर्यों को एक 
भहोरात्र (३० मुह॒ते) सम्मिलित काल लगता है। इस तरह एक 
अयनके १८३ दिन होते हैं । दो अयनोके ३६६ दिनो का एक सूरये- 
वर्ष कहलाता है। अभ्यतर की प्रथम वीथी से लेकर ६३वी वीथी 
मे तिष्ठता सूये भरतक्षेत्र मे निषधपर्वेत पर उदय होता दीखता 
है। ६४वी ६५वी वीथीयो मे तिष्ठता सूर्य हरिक्ेत्र पर उदय 
दिखता है और शेष ११६ वीथियो मे तिष्ठता सूये भारतवासियो 
को लवणसमुद्र पर उदय होता दीखता है। प्रथम वीथी स्थित सूर्य 
निपधपव॑त के उत्तरतट से १४६२१ ३४४ योजन ओलो तरफ 
(दक्षिण की ओर) आने पर भरतक्षेत्र के अयोध्याचासियों को 
उदय होता नजर आता है। और निषधपवेत के दक्षिणतट से 
करीब ५५७५ योजन परे जाने पर अस्त होता नजर आता है। 
ये वोधिय ज्यो ज्यो दक्षिण से उत्तर को गई हैं त्यो त्यो ही वे 
गोलाई मे उत्तरोत्तर कम होती गई हैं। तथापि उन सब में 
प्रत्येक को अपनी गति से पूर्ण करने मे एक सूर्य को ६० मुहृ्ते 
से न अधिक समय लगता है न कम । ऐसा नियम है। अत- कहा 
जा सकता है कि सूर्य जब दक्षिण से उत्तर को आने लगता है 
तब उसकी चाल प्रत्येक वीथी मे क्रमश- धीमी होतो जाती है 
और उत्तर से दक्षिण की ओर जाते वक्‍त उसकी चाल उत्तरो- 
त्तर तेज. होती जाती है । वीथियो मे सब से कम गोलाई वालीं 
अभ्यतर की वीथी है । इसकी गोलाई ३१५०८४ योजनो की है। 
इसमे ६० का भाग देने से सूयरे की एक सुह॒र्त की गति ५२५१ ४५ 
योजन प्रमाण निकलती है । इसको सवा से गुणा करने पर उतने 
प्रमाण सूचे की एक घण्टे की गति होगी। यह गति सूर्य की 
अध्यतर की प्रथम वीथी मे जाननी चाहिए | आगे की चीथियो 


$ 


४१० ] [ +* जेन निवन्ध रत्नावलों भाग २ 


मे उत्तरोत्तर मति बढती जाती है। अतिम १८४वीं वीथी को 
गोलाई ३१८३१४ योजनो की है और उसमे सूर्य की एक मुहतते 
की गति ५३०५४% योजनो की होती है । 


चन्द्रमा की कुल १४ ही वीथियें है और प्रत्येक दीथी मे 
३५४६४ योजनो का बतराल है। ये वीथिये भी दक्षिण से उत्तर 
की तरफ ज्यो ज्यो आती गईहैं त्यो त्यो ही वे उत्त्रोत्तर गोलाई 
मे कम.होती आई हैं। चन्द्रमा की प्रथम वीथी और अंतिम 
वीथी सूर्य की प्रथम वीथी और अन्तिम बीथी के ठीक 
८० योजन, ऊपर सीध मे हैं। इसलिये सूये की इन दो 
वीथियो की गोलाई जितने योजनो की बताई उतनी ही चन्द्रमा 
की भी इन दो वीथियो की समझनी चाहिये। चन्द्रमा प्रत्येक 
वीथी को चाहे वह कितनी भी छोटी बडी हो एक से दूसरी पर 
'जाने मे उसे ६२६३४ १घुहुते लगते हैं कम अधिक नहीं । अत वह 
भी कं की तरह दक्षिण से उत्तर मे आते वक्‍त उत्तरोत्तर मंद- 
गति से और उत्तर से दक्षिण मे जाते हुये उत्तरोत्तर तीब्रगति से 
शमन करता है । 


यो तो 'जबूद्वीप मे , सभी ज्योत्ष्क गमनशील हैं किच्तु 
इसमे भी एक अपवाद है । इस द्वीप में कुछ (३६) तारे ऐसे भी 
है जो गमनः नही करते है। उन्हे ध्र्‌ वत्तारे कहते है। (त्िलोक- 
सार गाथा ३४७) । 


श्वे० तत्वार्थाधिगम भाष्य में लिखा है कि- भ्रु वतारा 
की गति मेरु की प्रदिक्षणा रूप से नही है । वह अपते ही स्थान 
पर घूमता रहता है । यथा-- 


, _ “तस्थेव स्थाने स ध्रूव परिश्राम्यति न तु मेरो प्रादक्षिण्ये 
गति प्रतिपयते | तथाहि तदद्यापि ध्र्‌ बताराचक्रमाक्रातोत्त रदिवक 
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परिवतंमानमुपलम्यते प्रस्यक्षप्रमाणेनेव ।” (४ थे अध्याय फे १४ 
वे सूत्र का भाष्य) 


नक्षत्रो का गसन 


जिप्त प्रकार सूर्य चन्द्रमा एक दूसरी और दूसरी से तीसरी 
आदि वीथियो में भ्रमण करते है उसी प्रकार नक्षत्र भ्रमण नही 
फरते हैं। जिन नक्षत्रों की जो खास एक वीथी नियत है वे उसी 
मे सदा भ्रमण किया करते हैं ऐसी वीथिये सब नक्षत्रो की कुल 
८ है। उनमे २ वीथी जवृूद्वीप मे है और ६ लवण समुद्र मे ह । 
प्रथम वीथी से अतिम वीथी उत्तर दक्षिण मे ५१० योजन दूर 
है। नक्षत्रो की प्रथम वीथी चन्द्रमा की प्रथम वीथी के ऊपर हैं 
और <वी वीथी चन्द्रमा की अतिम १५वीं वीथी के ऊपर है। 
नक्षत्रो की शेष २ री से छवी वीधी क्रम से चन्द्रमा की ३ री, 
सातवी, छठवी आठवी, दशवी, ११ वी वीथी के ऊपर है। नक्षत्रों 
को प्रथम वीथी मे १२ नक्षत्र घृमते हैं, उनके नाम-- 


अभिजित्‌, श्रवण, घनिष्ठा शतभिषा, पूर्वाभिषा, पूर्वा- 


भाद्रपदा, उत्त राभाद्रएदा, रेवती, अश्विनी, स्वात्ति, पूर्वाफाल्गुणी, 
भरणी। 


तीसरी वोथी मे-मघा, पुनर्वेसु ये २ नक्षत्र घूमते हैं। 
सातवी वोथी मे रोहिणी, चित्रा, ये २ नक्षत्र घूमते है, छठवी 
भें कृत्तिका, आठवी मे विशाखा, दशवी मे अनुराधा, और ११वीं 
में ज्येष्ठा सदा भ्रमण किया करत्ता है। १५ वी बीथी से ८ 
नक्षत्र भ्रमण करते है उनके नाम-- 


हस्त, मूल,पूर्वाषाढ, उत्तराषाढ, मृगशीर्षा, आर्द्रा, पुष्य, 
और अश्लेषा । जो नक्षत्र जिस वीथी मे घ्‌मता है वह अपनी 
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चाल से उस बीथी को ५६; हैंड मुह॒र्तो मे पूर्ण कर लेता है भर्थाव्‌ 
पुरा एक चक्कर लगा लेता है । 
प्रकाश और अंधकार 

कोई कहते है -सुर्य जब, मेर की आड में आ जाता है 
तव वह हमे भस्त होता नजर आता है और आड से निकलते वक्‍त 
उदय होता नजर आता है । परन्तु ऐसी जेन-मान्यत्ा नहीं है। 
क्योकि मेरु उत्तर दिशा में हे और झूयय का उदयास्त पूर्व-१श्विम 
दिशा भे होता है। दूसरी वात यह है कि मेर की चौचाई जैना- 
गम से दस हजार योजनो से अधिक नही लिखी है । इसको तो 
सूर्य अपनी गति से करीब दो मुहूर्त से कम में ही लाघ सकता 
हैं । ऐवी अवस्था में मेरू की आड़ की बात बनती नहीं है । 


कोई कहते हैं- पृथ्वी नारंगी की तरह गोल है और 

सूर्य उसके नीचे ऊपर चक्कर लगाता है अत उसकी आड में 

थाने से सूबे अस्त और आड से निकलने पर उदय होता है। 

जिससे उदयास्त के वक्‍त सूर्य पृथ्वी ये निकलता व उसमे प्रवेश 

होता नजर आता है। भौर इसी से उदयास्त के वक्‍त सूर्य का 

पाव भाधा आदि हिस्सा भी दृष्टिगोगर होता है । एक दम पूरा 
डल दिखाई नही देता है ।॥” 


किन्तु इस प्रकार की भी जेन मान्यता नही है, इसका 
कारण यह है कि - यद्यपि सूर्य पृथ्वी से आठ सी योजन ऊचा 
है तथापि वह उदयासस्‍्त के वक्‍त हमसे बहुत दूर रहने के कारण 
पृथ्वी से लगा हुआ भ्रतीत होता है भौर दूर होने से पहिले 
उसका आगे का भाग नजर आता है, बाद मे फिर पिछला भाग 
भी दिखने लगत्ता है उसी स्रे हमको उस के पाव आघ आदि 
हिस्सा दीखने का भ्रम हो जाता है । 
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तथा हम यह भी सर्वथा नही कहते कि प्रृथ्वी विल्कुल 
दर्पण के समान सपाट ही है, उसमे भी कालादिवश से ऊचाई 
नीचाई हुई है । यह बात आचार्य श्री विद्यानन्द स्वामीने श्लोक- 
वातिक के निम्न वाक्‍्यों में प्रगट की है-- 


“न च वय दर्षणसम तलामेव भूमि भापामहे प्रती तिविरो- 
धात्‌ तस्या' कालादिवशादुपच्यापचय सिद्ध निम्नोन्‍नताकारसद- 
भावात्‌... ... तत , एव. नोदयास्तमययो सूयदिबिवाद्ध दर्शन 
विरुध्यते । भूमिसलग्नतया वा सुर्यादिप्रतीतने सभाव्या, दूरादि- 
भूमेशतथाविघधदर्शनजननशक्तिसद्भावात्‌ ।” 

[अध्याय ४ सूत्र १३] 


_ अंथं-हम जेन यह भी नही कहते कि (थ्वी दर्पण के समान 
समतल ही है । समतल कहना प्रतीति के विरुद्ध है। कालादि के 
वश से घंटावढी होकर प्रथ्वी मे ऊचानीचापन देखा जाता है । 
इसलिये/ उदयास्त के वक्‍त सूर्यादि का आधा विव दिखाई देने 
में कोई आपत्ति नहीं है। और विपक्षी का यह कहना कि 
पृथ्वी नारगीवत््‌ गोल न होती तो उदयास्त के वक्‍त सूर्यादि का 
भूमि से लगा हुआ हृष्टि मे आना सभव नही था” उचित नही 
है। वेसा तो भूमि मे टूरी होने और दूर की चीज पृथ्वी से लगी 
हुई नजर आवे ऐसी नेत्रशक्ति होने से भी हो सकता है । 


.. इस प्रकार खासतीर से किसी पदार्थ की आड के कारण 
सूर्य का उदयास्त नही है। किन्तु समतल भूमि मे जहाँतक सूर्य 
का प्रकाश फैलता है । उसकी दूरी से सूर्य का उदयास्त समझना 
चाहिये | जब सूय॑ अभ्यतर की प्रथम वीथी मे होता है तब उस 
का कुल प्रकाश पूर्व से पश्चिम मे ६०५२६६४योजनो तक फैलता 
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है उसमे से आधा आगे को और आधा पीछे को रहता है। यानी 
साधिक ४७२६३ योजनों की दूरी पर भरत क्षेत्र के अयीध्या- 
वासियों को वह पुृत्रेदिशा से उदय होता नजर आता है, और 
इतनी ही दूरी पर वह पश्चिम मे अस्त होता नजर आता है। 
निपधाचलके जिस स्थान पर सूबेका उद्यास्त होताहे वह स्थान 
भी अयोध्या से उतना ही दूर है । इसी अपेक्षा से भरतक्षेत्र के 
वास्ते सूं का उदयास्त निपध पव॑त पर बताया है। इतना ही 
प्रकाश सामने के दूसरे सूर्य का रहता है। दोनों तरफ अतराल 
में अधयार रहता है । ज्यो ज्यो सूर्य आगे चलता जायेगा उसका 
प्रकाण भी उसके साथ आगे २ बढ़ता जावेगा और पीछे २ 
अधकार होता आवेगा | इस वीथी की परिधि ३१५०८६ योजनो 
की हैं। उनमे से आमने सामने के दोनो सूर्यों का ताप 
१८५६०५३७४ योजनो का है। तथा एक तरफ के अतराल मे 
६३०१७ ४योजनो का अधकार रहता है। दोनों तरफ के अधकार 
का प्रमाण १२६०२५३ योजनो का होता है। कुल ताप (प्रकाश) 
और तम (अधकार) की जोड ३१५०८६ योजनो की होती है 
सो ही अभ्यनर प्रथम वीथी की परिधि (घेरा) होती है। इस 
वीथी मे सूर्य के गमन करते समय जवूद्वीप में प्रायः सर्वत्र १८ 
मुह॒र्तों का दिन और १२ मुहूर्तों की रात्रि होती है। इस वीथी 
में स्थित सूर्य का उत्तर दक्षिण ताप मेरु के मध्य से लेकर लवण 
समुद्र के ६वे भाग तक फंता रहता है। ऊपर को आताप एक 
सी योजन और नीचे को १८०० योजन तक रहता है | यह वीथी 
मेरु के मध्य से ४६८२० योजनों की दूरी पर है । इस वीथी से 
ज्यों ज्यो उत्तर की तरफ जाइये त्यो त्यों ही आकाश प्रदेशों की 
गोलाई उत्तरोत्तर कम होती जायेगी और दक्षिण की तरफ 
गोलाई बढ़ती जायेगी । अत. जो ताप प्रथम वीथी स्थित सूर्य 
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का प्रथम वीथी मे बताया है वह ताप भी उस वक्‍त उत्तर की 
तरफ के आकाश प्रदेशों की गोलाई मे उतना नहीं बत्ताया है 
किन्तु उत्तरोत्तर घटता बताया है। और दक्षिण तरफ के 
आकाश प्रदेशोकी गोलाईमे उत्तरोत्तर बढता बताया है। इसका 
कारण शायद यह हो कि गोलाईं का मोड जहाँ जहाँ कम दूरी 
पर हुआ है वहाँ वहाँ ताप कम फंला है । और जहाँ जहाँ मोड 
अधिक दूरी पर हुआ है वहाँ वहाँ ताप अधिक फला है। 


और जब सूर्य अन्तिम बाह्यवीथी मे विचरता है तब वहाँ 
दोनो तरफ के सुर्यो का ताप १२७३२५एयोजनो का रहता है । 
और दोनो तरफ का अधकार १६०४६८३योजन प्रमाण रहता है । 
'प्रकारातर से यो समझियें कि प्रथम वीथी मे जब सूर्य विचरता 
है तब उस प्रथम वीथी को आदि लेकर सभी वीथियो वी 
अपनी-अपनी परिधियो मे' १० भागो मे से ६ भागो मे ताप 
रहता है और ४ भागो मे अधकार रहता है। तथा जब सुय 
अन्तिम बाह्य वीथी मे विचरता है तब उसमे और अन्य सभो 
चीथियो को परिधियो मे १० भागो मे से ४ भागो मे ताप व ६ 
भागो मे अधकार रहता है। मध्य की शेष वीथियो मे से जिस 
किसी वीथी मे सूर्य के विचरते वक्‍त अन्य सब वीथियो में ताप 
प्रमाण कितना है ? यह जानने के लिये उन वीथो की परिधियो 
मे ६० का भाग देने पर जो लब्धि आबे उसको सूर्य के विचरने 
चाली वीथी के दिनमान के मुहूर्तों से गुणा करने पर जो सख्या 
हो उतने योजनो का उनमे ताप प्रमाण सम्झना चाहिये । इससे 
प्रगट होता है कि आदिपथ से बाह्यपथ की ओर जाते समय सूय 
का स्वभावत ही ताप उत्तरोत्तर घटता जाता है और बाह्मपथ 
से अभ्यतर पथ की ओर आते समय ताप उत्तरोत्तर बढता हुआ 
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जाता है । अन्तम वाह्य वीथी में सूर्य के विचरते वक्‍त प्राय* 
जबूद्ीप मे दिनमान १२ मुहं का भौर रात्रिमान १८ मुहूतं का 
होता है । यह सवमे छोटा दिन और सबसे बडी रात-माघ मास 
मे होती है। तथा १६८ मूह॒ते का बडा दिन मोर १२ मुहूतं की 
छोटो रात श्रावण मास मे होती है। वेशाख और कातिक में 
१५-१५ मुहूर्तो का समरात्रि दिन होता है। उस समय सूर्य 
मध्यम वीथी मे विचरता है। और उस समय सभी वीथियोः में 
ताप और तम॒ का प्रमाण समान भागो में रहता है। अभ्यतर 
की प्रथम वीथी से वाह्य की अन्तिम वीथी मे जाने में सू्ये को 
१८३ दिन लगते हैं। इसी को दक्षिणायन कहते हैं। इससे उल्टे 
बाह्य से अभ्यतर में आने से उसी सूर्य को १८३ दिन लगते है। 
उसे उत्तरायण कहते है । दक्षिणायन मे क्रमश: दिन घटता है, 
और उत्तरायण मे क्रमश. दिन बढता है । यह घटावढी ६ मुहूर्त 
तक होती है । १८३ दिनो मे ६ मृह॒तें की हानि-वृद्धि हो तो एक 
दिन में कितनी हो ऐसे त्रेराशिक करने से २ मुहूर्त का ६१ वा 
भाग प्रमाण काल की प्रतिदिन हानिनवबृद्धि होगी । अर्थात ३०॥ 
दिन में १ मुहूर्त दिन घटे-बढेगा। यावी श्रावण मे १८ झुहूर्ते 
का, भाद्रपद मे १७ सुहुत का भागे माध मास तक प्रति मास 
एक एक मह॒ते दिन घटना समझ लेना । इस प्रकार दक्षिणायन 
में दिनमान घटता जाता है । इससे आगे उत्तरायण चलता है । 
उसमे श्रावण मास तक प्रतिमास इसी क्रम से दिनमान बढ़ता 
जाता है। जैसे फाल्गुन में १३ मुहू्त का, चेन्र मे १४ का 
इत्यादि । प्राय. ३० मुह्॒ते का अहोरात्र होता है। ऐसा नियम 
है इसलिये जब जितना दिनमान होगा तब ही शेष मुहूर्तों की 
रात्रि होगी । | 


यहाँ हम यह भी स्पष्ट कर देते हैं कि--हमारे यहाँ दिन 
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होगा तो विदेह क्षेत्र मे रात्रि होगी और विदेह मे रात्रि होगी 
तो हमारे यहा दिन होगा, किन्तु इसका अर्थ यह नही है कि-- 
हमारे यहा सूर्यास्त होते ही विदेह मे सूर्योदय होने लग जाय 
था वहा सूर्योदय होते ही यहा सूर्यास्त होने लग जाचे। ऐसा तो 
समरात्रि दिन के वक्‍त हो सकता है। विषम रात्रि दिन मे तो 
ऐसा नही हो सकता है। क्योकि जब १८ मुह॒ते का दिन और 
१२ मुहर्ते की रात्रि होती है तब भरत क्षेत्र मे सूर्यास्त होने के 
३ मुहतं पहिले ही पश्चिम विदेह में सूर्थोदिय हो जायेगा । और 
पृ विदेह मे सूर्यास्त के ३ मुहूर्त पूंव ही भरत मे सूर्योदय हो 
जायेगा | मतलब कि उसवक्त भरत मे जो दिन का अन्तिम ३ 
मुहर्तात्मक भाग है वही पश्चिम विदेह मे दिन का ३ मुहूर्तात्मक 
प्रारम्भिक भाग है। तथा पूर्व विदेह मे जो दिन का 
अतिम ३ मुहूर्तात्मक भाग है वही भरत मे दिन का ३ मुहूर्तात्मक 
प्रारम्भिक भाग है। और जब १८ मुहूर्त का दिन होता है तब 
सूर्यास्त के तीन मुह॒तें बाद में पश्चिम विदेह मे सूर्यदिय होता 
है। औौर पूर्व विदेह मे सूर्यास्त के ३ मुहूर्त बाद मे भरत मे 
सूर्योदय होता है। कारण कि दिनमान और रात्रि मान मे जो 
काल का अन्तर है उसमे दितनमान जितना अधिक होगा उसका 
आधा समय पृ्वक्षेत्र मे सूर्यास्त का शेष रहते ही उत्तर (अगले) 
क्षेत्र में सूयोदय हो जायेगा। तथा जितना अधिक राकत्रिमान 
होगा उसका आधा समय पु क्षेत्र मे सूर्यास्त के बाद उत्तर क्षेत्र 
मे सूर्योदय होगा । 


शुक्ल-कृष्णपक्ष 


जिस पखवाडे मे सूर्यास्त के बाद प्रतिरात्रि उत्तरोत्तर 
बढते हुए एक एक मुहूर्त तक चन्द्रमा दिखाई देता है, और फिर 
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भस्त हो जाता है वह शुक्लपक्ष कहलाता हैं। जौर जिस पख- 
वाडे मे सूर्यास्त के बाद प्रतिरात्रि उत्तरोत्तर बढते हुए एक एक 
मुह॒र्तं तक चन्द्रमा का उदय नहीं होता बाद में उदय होकर 
सारी रात्रि तक चन्द्रमा दिखता रहता हैं वह क्ृष्णपक्ष कहलाता 
है। ऐसा चन्द्रसूय की समानगति न होने के कारण से होता है । 
हमेशा चन्द्रमा सूर्य से धीमी गति चलता है। चलते २ हर 
अमावस को चन्द्रसूय॑ साथ हो जाते हैं। इसीलिये अमावस का 
पर्याय नाम सूर्यन्दुसगम भी है । उस दिन दोनो साथ-२ भस्त होते 
है | दूसरे दिन शुक्लपक्ष की प्रतिपदा को चन्द्रमा अपनी चाल से 
सूर्य से इतना पीछे रह जाता है कि उस दिन जहां उसे अस्त 
होना हैं वहाँ बह सूर्यास्त के १ मुह॒र्त वाद में पहुँचता है इसलिये 
शुक्ल प्रतिपदा को सूर्यास्त के १ मुह॒र्त बाद तक चन्द्र दिखता 
रहता हैं। फिर अस्त हो जाता है। आगे द्वितीया को २ महूते, 
तृतीयाको ३ मुहूर्त बढते-बढते पृणिमाकों सूयस्तिके १४ महूर्त बाई 
तक चन्द्रदर्शन होता रहता है। समरात्रि दिनमे रात्रि १४ मुहूत्ते 
की होती है। अत' दव पृणिमा को सारी रात्रि में चन्द्रमा को 
चाँदनी रहती है। उस दिन जिस वक्‍त पश्चिम मे सूर्यास्त होता 
है उसी वक्‍त पूृ्व॑ दिशा में चन्द्रमा अपने उदय स्थान में आकर 
उदय हो जाता है। आगे कृष्ण प्रतिषदा को चन्द्रमा चाल मे 
इतना पीछे रह जाता हैं. कि सूर्यास्त के मुहु्त बाद में चन्द्रमा 
अपने उदय स्थान पर आकर उदय होता है । इसीलिये क्ृष्ण 
प्रतिपदा को चन्द्रमा का उदय सूर्यास्त के १ मुह्॒त बाद होता है । 
आगे द्वितीया को २ मुहूर्त बाद) तृतीया को ३ मुहूर्त बाद, 
इत्यादि प्रतिदिन एक एक मुहूर्त बढते २ चतुढंशी को सूर्यास्त के 
१४ मुहूर्त बाद चन्द्रोदय होता है । आगे अमावस को सूर्यास्त के 
बकत ही चन्द्रमा भी अपने अस्त स्थान पर पहुच कर अस्त होकर 
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सूर्य चन्द्र दोनो साथ साथ हो जाते हैं। चकि चन्द्रमा को सूर्य 
से भदगति होने के कारण उस रात्रि के अत मे चन्द्रमा के अपने' 
उदयस्थान पर पहुँचने के पहिले ही सूर्य आगे चलकर उदय हो 
जाता है इससे अमावस की सारी रात्रि मे चन्द्रदर्शत नहीं होता 
है। इस प्रकार यह सूर्य के निमित्त से क्मज्यादा समय तक 
चन्द्रर्शंन होना जानना चाहिये। लेख के शुरू मे चन्द्रमा के 
छाटे बडे आकार का होना राहु के निभित्त से बताया है यह 
इन दोनो कथनों मे खास अतर समझना चाहिये । 


भूगोल-खगोल फे विषय मे कुछ विशिष्ट ज्ञातव्य बाते 
हमने “ज॑न-निबध रत्नावली” पुस्तक मे भी ग्रथित की हैं--देखो 
पृ २८४ पर “+रतैरावत मे वृद्धि-हास किसका है?” शीर्षक 
निबंध तथा पृ० २६१ पर--“उपलब्ध जेन ग्रन्थों में ज्योतिष- 
चक्र की व्यवस्था” शीषक निबंध । 


भारतीय वर्ष मास तिथि नक्षत्रादि की गणना सूर्य चन्द्र 
त्तारो की चाल पर भाधारित्त है जब कि अन्य सभी की केलेन्डर 
(००७०८) पचाग पद्धति काल्पनिक है अत वह ऋतुओ से भी 
मेल नहीं खाती। प्रसगोपात्त भूभ्रमण के विषय से भो कुछ 
समीक्षात्मक विचार नीचे प्रस्तुत किये जाते है “८ 


म-भ्रमण सान्यता की सदोषता 


जैन-जनेत्तर-पौर्वात्य एवं पाश्चात्य सभी के धर्मग्रन्थो 
(आगम, पिटक, वेद, बाईविल, कुरान आदि) मे पृथ्वी को स्थिर 
ओर सूर्य को चर माता है किन्तु जब ज्योत्तिप और गणित 
पद्धतियो में विकास का युग आया त्व इस विषय में ताकिक 
इृष्टि से ऊहापोह होने लगा। वराहमिहिर, ब्रह्मग॒प्त, श्रीधर, 
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ललल, भास्कर तथा गहावीर आदि प्रश्चिद्ध गणिताचार्य इम 
विपय मे धर्मग्रन्थोी की मान्यता के ही समर्थन में रहे पर इस 
बीच आयरेभट्ट (वि० स० ५३३ भादि) कुछ गणिताचार्यो ने पृथ्वी 
को चर बताया । भारतवर्ष में वह युग भी इस विषय के खडन- 
मडन का रहा । 


भू-स्थिर वादियो के जोरदार तक॑ (प्रश्न) निम्नाकित 
थे -- 

१-भअगर पृथ्वी चल है तो पक्षी सुबह अपने घोसलो को 
छोडकर शाम वही वापिस कैसे आ जाते है ? 


२-आकाश मे फेके जाने वाले वाण विलीन क्‍यों नही 
हो जाते ? आकाश मे फेंकी गई वस्तु विषम-गति-शील और 
दिशान्तर क्यो नहीं हो जाती ? 

३ प्रथ्वी की गति का मद होना इसमे कारण माना 
जाय तो एक दिन-रात्त मे इस विस्तृत प्रथ्वी का पूरा भ्रमण 
कैसे हो जायेगा ? 

इसके विपरीत अगर पृथ्वी का तीव्र वेग से घृमना मानते 
हो तो इससे उस पर इतनी प्रचड वायु चलेगी कि जिससे महल, 
मकान, वृक्ष पर्वेतादि की चोटिया, ध्वजाएं भावि सब छिन्न- 
भिन्‍न हो जायेंगे । अतः प्रथ्वी का भ्रमण किसी भी तरह सिद्ध 
नही होता । 

४- प्रृथ्यी समान रूप से गति करती हुई वर्ष भर मे सूर्य 
का एक पूरा चक्कर लगाती है तो ऋतुओ का परिवर्तेत कंसे 
सभव है ? 

५-अगर पृथ्वी चलती है तो ध्र्‌ वतारा उत्तर की ओर 
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ही सदा एक स्थान पर ही क्यो दिखाई देता है ? पृथ्वी के 
साधारण:दैनिक भ्रमण से प्रतिदिन सूर्य पूर्व से पश्चिम मे जाता 
हुआ दिखता रहे और पृथ्वी के देनिक-वापिक भ्रमण मे भी 
ध्र्‌वतारा ज्यो का त्यो स्थिर खडा रहे यह कैसे मान्त जाय ? 


इन प्रश्नो और तरकों का कोई समुचित उत्तर भू-भ्रमण 
” वादियों के पास नही । 


इंसके सिवा भू-म्रमण प्रत्यक्ष-बाधित भी है क्योकि सवे 
देश काल मे सर्व प्राणियों को प्रृथ्वी की स्थिरता का ही अनुभव 
होता है। अनुमान से भी भू-भ्रमण का कोई निश्चय नहीं होता 
क्योकि उस प्रकार का कोई अविनाभावी हेतु नही देखा जाता। 
(विशेष जानने के लिए--''पी० एल० ज्योग्राफी” ग्रन्थ 
च्रप्टव्य है )। 


इस भू-स्थिरता का सिद्धात सुद्दीघे काल तक मान्य और 
प्रचलित रहा किन्तु पाश्चात्य देशो मे सर्वप्रथम १६ वी शती में 
कोपरनिकस ने पृथ्वी को चर और सूये को स्थिर बताया। 
गेलिलिओ ने भी विभिल्त प्रमाणों से इसकी पुष्टि को किस्तु पोप 
लोगो ने इसे बाइबिल का अपमान बताया। परिणाम स्वरूप 
गेलिलिओ आंदि को राजकीय दण्ड भोगने पड़े । फिर भी यह 
मान्यता नये नये सिद्धातो की खोजो से उत्तरोत्तर बढती रही 
और पश्चिम को लाघकर यह पूर्व मे भी प्रचलित हो गई एव 
राज-मान्यता के साथ विद्यालयों मे पाद्य-विषय भी बन गई। 


इस प्रकार भूप्रमण का सिद्धात काफी लोकप्रिय हो गया 
ओर सूये-भ्रमण का सिद्धात प्राचीन ग्रन्थो का विपय रह गया। 


फिर भी बहुत से ऐसे पाश्चात्य बिचारक विद्वान भी 
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होते रहे है जिन्होने भू-स्थिरता को ही मान्य किया है। हेनरी 
फास्टर ने सनु १६४८ मे एक लेख मे लिखा है कि “विलियम 
एडगल ने ५० वर्षो के महान्‌ प्रयत्त के बाद यह निर्णय प्रकट 
किया प्रि पृथ्वी थाली के समान चपटी है और इसके चारो ओर 
सूय भ्रमण करता है ।” 


इसी तरह जे० मेकडोनल्ड ने भी सन्‌ १६४६ में अपने 
विस्तृत लेख मे यह लिखा है कि सूर्य गति करता है। और जो 
यह मानते है कि- पृथ्वी अपनी घुरी पर १ हजार मील प्रति 
घण्टे की गति से गमन करती है वह हास्यास्पद है । 


आधुनिक वेज्ञानिको से अभी भू-स्थिरवदियों के पूर्वोक्ति 
प्रषतो का ही यथोचित समाधान नही हो रहा है कि-सापेक्ष- 
वाद सामने आ उपस्थित हुआ जिसके प्रस्तुतकर्त्ता इस २० वां 
ईस्वी सदी के विश्व-प्रसिद्ध गणितज्ञ वेज्ञानिक आईस्टीन हैं। 
उन्होने बताया है कि--“गति व स्थिति केवल सापेक्ष-धम है । 
“प्रकृति! कुछ ऐसी है कि किसी भी ग्रह-पिण्ड की वास्तविक 
गति किसी भी प्रयोग द्वारा निश्चित रूप से नही बताई जा 
सकती | पृथ्वी की अपेक्षा में सुर्य चलता है या सुर्य की अपेक्षा 
मे पृथ्वी चलती है। दोनों सिद्धात अपनी अपनी जगह ठीक है 
फिर भी पहला सिद्धात कुछ जटिल है और दूसरा सिद्धात 


सरल है। 


इस तरह भू-भ्रमणवाद पर जो बल दिया जा-रहा हैवह 
सिर्फ सामान्य जनता को सुविधा की दृष्टि से है। अत यह 
सुविधावाद भी एक तरह से सापेक्षिक ही हैं। 


जझाईनस्टीन के सापेक्षवाद ने वैज्ञानिक के एकात््ताग्रह को 
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झकझोर दिया है और अब वे यह कहने को बाध्य हो गएहै कि- 


सूर्य चलता है या पृथ्वी, यह विवाद महत्वहीत और 
निरथ्थंक है। दोनो में से कुछ भी माना जा सकता है। कोई 
चाधा नही | प्रकृति अनंत धर्मात्मक होने से अति सूक्ष्म है अतः 
वास्तविकता का साक्षात्कार करना असभवन्सा है। 


लेखक का समाधान 


खगोल के विषय में वत्तंमान विज्ञान या ज॑नेत्तर शास्त्रों को 
सान्यता गलत है या सही है इसको लेकर वह लेख नही लिखा गया है । 
जैन शाम्त्रो मे इस विषय का वर्णन किस प्रकार से लिखा भिक्षत्ता है 
यह व्खिने को घह लेख लिखा गया है। यह बात मैंने उस लेखके 
प्रारम्भ में ही प्रगट फरदी है। इसलिए उस लेख मे अगर मैंने कहो जेच 
शास्त्रों से विरद्ध ममघडत_ लिख दिण हो या कटे अपनी बुद्धि की 
सदता से जन शास्त्रों के वाक्यो का थर्थ य्याथं न समझक्तर अन्यथर 
प्ररूपणा करदी हो , इस प्रकार को कोई बातें हो त्तो उसका उत्तर- 
दायित्व मेरे ऊपर है और उसी का ज्बाब देना मेरा फाम है। ऐसी 
सूरत में * जैन खगोल विज्ञान की आलोचना” इस शोष॑फ का लेख 
उपाना और उसमे उसके लेखक से जैन मगन्‍्यता को सिद्ध फरने की 
माँग पेश करना अनधिकार चर्चा है और जिनवाणो को चुनौती देना है 
क्योंकि उसका विधेचन लेखक का नह जैन एस्त्रो का है। इसलिये 
समालोचक जी के लेख का उक्त शीषंक अनुचित है। जेन मसन्‍्यता को 
छोडिए इस विषय मे ज॑नेतर शास्त्र भी तो सबके सब एकमत्त नही है। 
समालोचक जो ने चन्द्रमा को सूर्य से नीचे माना है पर विष्णुपुराणमे 
ऊँचा माना है। भरस्कर।चार्च ने पृथ्वी को चलती मानो है, समालोचक 
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जी उसे स्थिर मानते हैं। विज्ञान की तो खगोल-भूगोल के विषय 
में ओर भी भिन्न मान्यतायें हैं फिरभी सभी अपने-अपने ढग से सामजध््य 
बँठाते हैँ। भस्तु । 


इम पृथ्वी से ज्योतिष्क कितनी दूरी पर है ? और वे आपस मे 
एक से दूसरे क्तिने-कितने नीचे-ऊचे हैं? उनकी अपनी लम्बाई चौढाई 
कितनी-कितनी है ? उतकी सख्या कितनी-कितनी है ? चन्द्रमा के घटबढ 
' का क्‍या कारण है ? उनकी गत्ति का हिसाव कंसे हैं ? इत्यादि बातें ऐसी 
हैं जिनको सही-सही रूप से समक्षना छदमस्थ की बुद्धि से परे है। इस 
प्रकार के अतीद्रिय विषयो के लिए सिवा आगम प्रमाण के और कोई 
चारा नहो है। अगर हम आग्रमो को घत्ता वताकर अपने तक के 
अधार पर ही सब कुछ मानें तो सुमेरूपवेत व राम, रावण, कृष्ण 
नारायणादिका मानना भी छोडना पडेमा । इसलिए हमारे यहाँ यह 
आदेश दिया है कि--“भज्ञासिद्धा चतइग्राह्य,- नान्‍्यथा वादिनों 
जिना. । 


हा जो चीज प्रत्यक्ष से विरुद्ध पडती हो उसमे अगर कोई तर्क 
"करे तो कर सकता है इसी खयाल से हमारे लेख के अन्तिम भाग में भु 
प्रमण पर कुछ विचार पेश किये गये थे । वाकी वह लेख खडन-मडन 
की दृष्टि से नही लिखा गया है सिर्फ उसमे स्वमत का दिग्दर्शेन मात्र 


कराया गया है । , 
समालोचक जी ने हमारे लेख की कुछ 'बातें अध्यक्ष विंफ्द भी 
बतलाई हैं उनपर विचार नीचे प्रस्तुत है“... * त+ 
हमारे लेखमे “चन्द्रमाकों सूर्यादिसि मदगति वाला बताथाहै और 


तारो की गति सबसे तेज बताई है। और ग्रहों की आपसी चाल में 
जूहस्पति व शनि की चाल तेज बताई है ।” हमारे लेख के इस कथन 
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“पर समालोचक जी ने यह आपत्ति की कि - आकाश मे उक्त ज्योतिष्को 
की चाल इससे विपरीत दृष्टिगोचर होती है। समालोचक जी का ऐसा 
लिखना ठीक नही है। जन शास्त्रों मे वृहस्पति-शनिकां स्थान ऊचाई में 
सत्र ज्योतिष्की से ऊपर माना है । इसलिए वे हमे दूर होने के फारण 
धघीमे चलते नजर आते हैं। पैसे गति उनकी अन्यग्रहों से तेज ही है 
और जो हमने चन्द्रमा की गति सूर्याद से धीमी लिखी वह भी ठीक 
ही'लिखी है। प्रत्मक्ष देखते हैं कि अंमावस के दिन सूयचन्द्र साथ- 

- साथ 'अछ्त होकर: साथ-साथ चलते हुये दूसरे विन सूर्यास्त के वक्त 
चन्द्रमा धूर्य से पीछे रह जाता है, तभी वह यूर्याह्त के बाद कुछ समय 

४ पैक हमकी दिखने लगता है / पीछे रहने का यह अतर भगले-अगलें 
दिनों मे उत्तरोत्तर बढता जाता है। इससे साफ जाहिर होत्ता है 
कि -; चन्द्रमा की चाल सूर्य "रे चाल से धीमी होती है। जैन शास्त्रो मे 
एक रांहूँ का विमान ऐसा भाना है जो हमेशा चन्द्रमा के साथ- साथ 
भीचे चलता हैं । किन्तु दोनो की गति समान नहीं है और राहु के 
व्रिमात्र का वर्ण श्याम है इसलिए राहु की आड में जितेना चन्द्रमा का 
अश थाता रहता है उतनी ही चन्द्रमा को गोलाई भे कमी हमको 
दिखाई देती रहती है और ंयो-ज्यो चन्द्रमा राहु की आड से निकलता 
रहता है त्यो-त्यों ही उसकी कलायें हमे बढती नजर आती रहती है। 
वंस चन्द्रमा की घटाबढी का यही कारण है ओर बातें सब काल्पनिकी 
हैं। इसका विशेष खुलासा हमारे लेख में किया है उसे देखें । 


हु इसके प्रतिधाद मे समालोचक जी लिखते. हैं कि-- 


' चन्द्रमा की राह में नित्य कोई राहु , ह्वोता तो चन्द्रमा क्का 


प्रकाश शुद्ध नही मिल सकता। उसका घुघलापन आकाश में 
दिखा करता ।” 


उत्तर मे निवेदन है कि-राष्टर अन्द्रमा से नीचे चलता है। वह 
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श्याम वर्ण का हौमे से उसकी जा में जितना भांग चन्द्रमा कां भात्ता , 
है उतना भाग हमें दिखाई नहीं देतां है। जैसा कि हम ऊँपर लिख 
भये है और जितना भाग चन्द्रमा का राहु की औड मे नहीं रहता उतने 
भाग का शुद्ध प्रकाश तो मिलता ही है यह प्रत्यक्ष सबके है ही और 
राधि में स्वच्छ आक्राश मे जब औप थोड़ी कला वाले चरद्रमा को कभी 
ध्यान से वेखेंगे तो चन्द्रमा का जितनां भांग राष्ट्र की क्षाड मे होता है ' 
उसका भी कुछ आभास होता हो है। प्रध्येक्ष कि प्रमाणेमु 7 


इत्त पर शैकार्य होती है कि--चरंद्र्मा में स्वै मे चमक नहीं 
वह सूर्य के प्रकाश से चमकर्ता है तौ अन्य ग्रह नुक्षत्रादि किसेके प्रकाश 
से चमकतें हैं और स्वयं सूर्य भी किसके प्रकाश ज“ चेमकता है ? यदि 
सूर्य स्वयं प्रंकाशंवान है तो वैसा ही चें्रमा कों क्यें न मानां जावे और 
चन्द्रमा मे प्रकाश सूथे का दिया हुआ है तो चन्द्रमा.की चांदनी शीतल 
क्यो है ? सूर्य का प्रकाश पाते ही कमल खिल उठते हैं ऐसी.अकति' 
का नियम है। अगर चंद्रमा; का प्रकाश सूर्य का दिया हुआ होतो तो 
कमल मुद्रित भी नहीं होते ओर आपके लेखानुसार चंद्रमा जब सूर्य से 
नीचे चलेंता है तौ सूर्य का प्रकांश चंद्रमा के ऊपरी हिस्से पर पड़ेगा न 
कि नीचे के हिस्से पर । तब हमको चंद्रमाके नीचे का हिस्सा प्रकाशवार्नू 
नही दिखना चाहिए था । ऐसी अटपटी बातें लिखने से क्या फायदा * 
सीधी सी बांत जो च॑द्रमा के घटबढ की जैन शास्त्रों मे लिखी है वही 
स्वाभाविक मालूम पडती है । और भी राशि आदि की बातें व तीसरें 
वर्ष अधिक मास होना आदि सब जैन शास्त्रों मे लिखा है। आप 
भत्रिलोकसार नामक जैन शॉस्त्र देखिएगा उसमे सब मिल्लेगा | 


इस तरह जैंम खगौल (ज्यौतिष्क) से भी पर्चांग की संव बातें 
समीचीन ढंग से सिद्ध होती है। छः 
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हर किक 
छंप्पन दिकक्‍्कुमारियें 
(रु जप 
। आजकलके प्रतिष्मचाय॑ प्रतिष्ठा विधि मे जिन माता की 
सेवा ५६ दिवकुमारियो द्वारा करवाते हैं। परन्तु कुमारियों की 
इस ५६ सख्या का उल्लेख दिंगम्बर जैन परपरा मे तो न कही- 
करृणानुयोग, प्रथंमृननुयोग के ग्रन्थो मे देखने मे आया और न 
प्रतिष्ठा शास्त्रों मेही आया फिर न मालूम ये प्रतिष्ठाचाये 
.. हिर्क्ाघार पर ऐसा करते है ? 
०३ 8 2 


| ह/। भगवोर्त की माता के गर्भ-शोधन का काये श्री ही आदि 
कुलांचल' वाप्िनी देविये आकर करती हैं, ऐसा तो अनेक जेन 
शास्त्रो मे लिखा मिलता है और ये ही दिक्कुमारियें या दिक्‍क- 
च्यायें कहलाती हैं । किन्तु उनकी तो सख्या सभी करणानुयोगी 
शास्त्रो मे छ बताई है, न कि छप्पन ? तथा तत्वार्थे राजवातिक, 
त्रिलोकसार, हरिवश पुराण आदि ग्रन्थो मे लिखा है कि - 


१३ वे रूचकद्वीप के मध्यमे बलयाकार रूचक नाम का 
पर्चेत है, उसके कूटो पर निवास करते वाली देवियो का नियोग 
जिनमाता की सेवा करने का है । इनकी सख्या ४४ लिखी है । 
इन रूचकवासिनी देवियो द्वारा जिनमात्ता को सेवा का कथन 
पं० माशाधरजी ने और प० नेमिचन्द्र जी ने भी अपने २ प्रतिष्ठा 
शास्त्रों मे किया है। पाश्व॑पुराण मे प० भूधरदासजी ने ग्रभ॑- 
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अत भूधरमिश्र ने जो ५६ कुमारियें लिखी हैं वे मानने 
योग्य नही हैं । 


त्रिलोकसार गाथा ६४१ मे मानुपीत्तर पर्वत के १२ कूठों « 
परभी निवास करनेवाली दिक्‍कुमारियें वत्ताईहैं । इनको उक्त ४४ 
रूचकवासिनियो की सख्या मे मिलाकर ५६ सख्या बना लेना भी 
उचित नही है। क्योकि ऐसा करने से कलेतचल वासिनी: छ 
प्रसिद्ध दिक्‍कुमारियाँ छूट जाती हैं और इन &* की शामिल 
करने पर ५६ के वजाय ६२ दिक्‍्कुमारिभरे्क्ी-संख्या बनती है... 
इस लिये खाली दिक्‍कुमारी नाम ओेंधकर हैं। उन्हे १६८४३) 
सख्या मे शामिल करना योग्य नही है । बे तो त्रित्रोक॑तारं को हा 
गाथा ७४४ में वक्षार पवेतो पर भी दिवकन्याओं: डी 
बताया है । इस तरह सभी दिक्‍्कुर्भारियों का नियोर्ग जिडेंपएता 
की सेवा करने का मानने पर तो उनकी सख्या 2282 शी बहुत 
अधिक हो जायेगी इसलिये गणना मे उन्ही / गे लिना 
चाहिए जिनका नियोग जिनमाता की सेवा करने का शास्त्रों 
मे लिखा हो । 


प्रतिष्ठाशास्त्रोमे सवंत्र श्री छी आदि ८ दिक्कुमारियों 
के नाम मिलते है । इनमे आदि के छ नाम तो शास्त्रोक्त है भौर 
न्‍त के दो नाम कल्पित है। इन ८ नामी को यदि रूचकवासिनी 
देवियो की संख्या मे मिला दिये जायें तब भी कुल सख्या ५२ ही 
वनती है, ५६ नही । हाँ, अगर दिक्कुमारियों के कल्पित नाम २ 
की बजाय ६ लिखे होते तो ५६ संख्या हो सकती थी, पगर ६ 
कल्पित नाम किसी प्रतिष्ठा शास्त्र मे देखने में अभी तक 
आये नही । 
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इसलिए वत्तेंमान के प्रतिष्ठाचायं जो दिधकुमारियों की 
४५६ सध्या मानते हैं और आमन्त्रण पत्रिकाओ मे लिखते है, 
उनका कतंव्य है कि वे किसी मान्य आगम प्रमाण से छप्पन 
धढ्या को सिद्ध करे, ऐसी हमारी प्रार्थना है । घरना उन्हे 
शागामी अब ५६ सथ्या का उल्लेख नही करना 'बाहिये । 
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नीयत. 


द्रव्यसंग्रह का कर्त्ता कौन ? 


श्री गणेशप्रसाद वर्णी जैनग्रन्थमाला वाशणसी से इसे 
दिनो द्रव्यसग्रह नामक ग्रन्थ पुराणे पण्डित जयचन्दजी क्ृत 
भाषावचनिका और भाषा पद्यों सहित प्रगट हुआ है। सपादरक 
जी ने इसके सम्पादन में बहुत परिश्रम करके इसको सब तरह 
से उपयोगी बनाया है। उक्त वचनिका और भाषा पद्मो का यह - 
प्रकाशन पहिली बार ही हुआ है । इसके पूर्व नहीं. हुआ । साथ 
मे लघ॒द्रव्यसंग्रह भी छपा है । सम्पादकजी ने इस पर ४० पुष्ठों 
की प्रस्तावता लिखकर भ्रन्थ ग्रन्थकार और ग्रंन्थ, के सस्कृत 
टीकाकार ब्रह्मदेव व भाषा वचनिकाकार के विषय में अच्छी 
विचार सामग्री प्रस्तुत की है। उसमे अन्य २ बातों के अलावा 
आपने यह भी व्यक्त किया है कि इस द्रव्यसंग्रह के कर्ता वे 
प्रसिद्ध नेमिचद्ध नही हैं ज़िन्होने गोम्मटसार-त्रिलोकसारादि 
केन्चु ये कोई दूसरे ही नेमिचन्द्र हैं जी - 


ग्रन्थो की रचना की है। किन्तु ये को 

उनसे उत्तरकाल मे हुए हैं । गया 
आपने बहुत लिखा है। फिरभी हम उसे अंतिम निर्णय गे 
तेयार_ नही है। अब भी उसके विरुद्ध काफी लिखे जाने की 


गुझ्जाइश है। इस सम्बन्ध में आपने जो दलील दी हैं उन्हे हम 
हमा री समीक्षा के साथ नीचे लिखते हैं -- 


(दलील न० १) द्रव्य सग्रहकार मे द्वव्यसंग्रह की प्रशस्ति 
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में अपने को तनुसूत्रधर लिखा है और उसके टीकाकार ब्रह्मदेव 
ने उनका उल्लेख सिद्धान्तदेव के नाम से किया है | त्रिलोकसार- 
आदिके कर्त्ता नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्री थे । न वे तनुसूत्रधर थे और 
न सिद्धातदेव इस, तरह से दोनो नेमिचन्द्र एक नही, भिन्‍न-२ थे । 


(समीक्षा) द्रव्यसग्रह की तरह त्रिलोकसार की प्रशस्ति में 

भी ग्रन्थकार ने अपने को अल्पसूत्र का धारी बताया है। इतना 

. ही नही और भी कथन त्रिलोकसार के कर्त्ता ने यहाँ प्राय द्रव्य- 
' सग्रह की भाँति ही किया है । दोनो के वाक्यो को देखिये-- 


इदि णेमिचन्दमुणिणा अप्पसुदेशभयणदिक्च्छेण । 
' रइयो तिलोयसारो खमंतु त॑ बहुसुदा इरिया ॥१०१८॥ 
कर [तिलोकसतार | 


: बथ्वसंगह॒प्रिण मुणिणाहा दोससचयचुदा सुदपुण्णा। 
सोधयतु तणुसुत्तघरेण णमिचन्दसुणिणा भाणय ज॑ं ॥५८७ 
है? 2 [द्रब्यसग्रह | 


णेमिचन्दमुणि, सुदपुण्ण-बहुसुदा, तणुसुत्तधर-अप्पसुद १ 
हर 


थे शब्द दोनो मे समानार्थक है। द्रव्य सग्रह में नेमिचन्द्र 
मुनि ने अपने को अल्पशास्त्र का धारी बताकर पूर्ण श्रुतज्ञानियोसे 
अपनी कृति को शोधने को प्रा्नेला की है । यही आशय तिलोक- 
सार मे भी व्यक्त करते हुए लिखा है कि अत्पश्चुति होते हुए 
भी नेमिचन्द्र मुनि में त्रिलोकसार ग्रव्थ रचा इस ढीठता के लिये 
चहुश्रुति आचाय॑ उसे क्षमा करें। इस समान फथन से यही प्रति- 
भासित होता है कि दोनो के कर्त्ता एक ही व्यक्ति हैं ।( रहो 
सिद्धातचक्नती और सिद्धातदेव की बात सो त्रिलोकसार छे 
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गोम्मटेश्वर की प्रतिष्ठा का समय कल्कि स« ६०० लिखा है। 
प्रोफेसर प० हीरालालजी ने जैनशिलालेखसग्रह प्रथम भाग की 
प्रस्तावना में कल्कि सं० ६०० को विक्रम स० १०८६ सिद्ध किया 
है । बाहुबलि मूर्ति की स्थापना चामुण्डराय ने की थी उस वक्त 
उनके गुरु नेमिचन्द्र जो मौजूद थे हो। इसके अलावा मुद्रित 
चारित्रसार खुले पत्र पृ० २२ मे चामुण्डराय ने अमितगरति 
श्रावकाचार का पउपेत्याक्षाण सर्वाणि" *“” श्लोक उद्ध त_ 
किया हैं वह श्लोक उसके १२वें परिषह्छेद का ११६वा है। 
अमितिगति का अस्तित्व विक्रम की ११वी शताब्दि के उत्तराद्ध 
तक है। उन्तके शलोक उद्ध त करने से चाम्ुण्डराय नेमिचन्ध का 
समय राजा भोज के वक्‍त तक पहुँच जाता है। इतिहास में 
राजाभोज का राज्यकाल वि० स० १०७५ से १११० तक का 
माना है । ब्रह्मदेव ने राजा भोज के समय मे ही द्रव्यसग्रह का 
रचा जाना बताया है। इससे गोम्मटसार के कर्ता और द्रव्य- 
! सग्रह के कर्ता एक ही नेमिचन्द्र प्रतीत होते हैं । भिन्‍न २ नहीं । 


आप द्रव्यसग्रह के कर्ता नेमिचन्द्र का समय वि० स॒० 
११२४ बताते है। परन्तु जब ब्रह्मदेव के कथनानुसार द्रव्यसग्रह॑ 
राजाभोज के समय मे बना है और भोज का समय वि० स॒० 
१११० के बाद नही है तो आपका स० ११२५ का समय बताना 
सगत हो सकता है? साथ ही आपका द्रव्यसग्रहका र नेमिचन्द्र को 
वसुनन्दि श्रावकाचार के कर्ता का गुरु बताना भी ठीक नही है 
क्योकि वि० सं० ११०० में होने वाले जिन नयनन्‍्दी को आप 
वसुनन्दी के दादागुरु भानकर उनके आधार पर नेभिचन्द्र का 
समय वि० स० ११२५ कल्पना करते है वह आधार ही गलत 
हैं। गलत इसलिये है कि उक्त नयनन्दी अपने बनाये अपभ्र श 
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के सुदर्शनचरित्त मे अपने गुरु का नाम माणिक्यनन्दी लिखते है। 
जब कि वसुनन्दि ने अपने श्रावकाचार की प्रशस्ति मे नयनन्दी 
के गुरु का नाम श्रीनन्दि लिखा है। इस सम्बन्ध मे अपने विचार 
हमने जन निवन्ध रत्नावली के पृष्ठ ४१३ मे लिखे है उस स्थन 
को जाप देखे । 


आपका यह लिखना कि-- ब्रह्मदेव ने द्रव्यसग्रह अधि- 
कार २ के प्रारम्भ में वसुनन्दि श्रावकाचार क्री न० २६-२४ की 
२ गाथाये उद्ध,त करके उनकी वे उसी प्रकार से व्याख्या करते 
है जिस प्रकार से कि उन्होने द्रव्यसग्रह की गाथाओ की है। 
अत' वसुनन्दी के गुरु नेमिचन्द्रजी द्रव्यसग्रह के कर्ता होने 
, चाहिये ।” यह सब वेतुकी कल्पना है ।# उन दो गाथाओ मे से 
“परिणामिजीवमुत्त” यह एक गाथा तो झूलाचार पडावश्यक 
अधिकार की गाथा न० ४८वी है, और दूसरी गाथा अलबत्ता 
चसुर्नान्द कृत हो सकती है । जा गाथा मूलाचार को है उसकी 
व्याख्या पचास्तिकाय पृ० ५६ मे जयसेन ने भी उसी तरह कर 
रक्‍्खी है जैसी कि ब्रह्मदेव ने की है। दोनो टीकाकारो का गद्य 
चरावर एक समान मिल रहा है। जिसे देखकर आशका होतठो 
है कि दोनो मे से किसने किस का अनुसरण किया है। यहाँ 





# यह कोई नियम नही है कि किसी उक्त च गाथा को भी 
साथ मे व्याध्या करने से उस गाथाकार के गुरु ही विवक्षित (व्याख्य- 
छत) ग्रन्थ के कर्ता हो अगर ऐसा माना जायगा तो जयसेन ने अनेक 
भ्रथो की टोकाओं में कुछ उक्तञज्च ग्राथाओं की भी साथ व्याख्या कर 
दी हूँ तो क्या टीकाकृत ग्रथ उक्त च गाथाकार के ग्रुरुकी कृतियाँहो ' 
जायेंगे ? अगर नहीं तो ऐसा तियम बनाना ठीक नही, देखिये-- 
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ब्रह्देव ने वसुनन्‍दों की जिन दो गाथाओ को लेकर उनकी 
जितनी और जैसी व्याख्या द्रव्यसग्रह मे की है। वेसी ही और 
उतनी ही व्याख्या जयसेन,ने पचास्तिकाय मे मूलाचारवाली 
एक ही गाथा उद्धत करके की है | इससे स्पष्टत* यही प्रति- 
भासित होता है कि इस स्थल मे अगर जयसेन ने ब्रह्मदेव का 
अनुसरण किया होता तो वे भी दोनो गाथाओ को देकर उनकी 
व्याख्या करते पर जयसेन ने ऐसा नही किया । उन्होने तो सिर्फ 
एक सूलाचारवाली गाथा ही की व्याख्या की है। और ब्रह्मदेव 
ने दोनो गाथाओ को उद्ध त करके उनकी व्याख्या की है । इससे 
यह भी प्रगट होता है कि- जयसेन ने जिस एक गाथा की 
व्याख्या की है उसे उन्होने मूलाचार से ली है न कि वसुनन्दी 
श्रावकाचार से और ब्रह्मदेव ने जिन दो गाथाओो की व्याख्या 
की है उन गाथाओ को उन्होने वसुनन्दिआ्रावकाचार से लीं हैं। 


जयसेन और ब्रह्मदेव इन दोनो की टीकाओः मे अन्य भी 
कई एक स्थल समानता को लिये हुये है फ्उनमे से पचास्तिकाय 
गाथा २७ की टीका (प० ६१) में “इदानी मतार्थ” कथ्यते” ऐसा 
लिखकर “वच्छक्खर” गाथा उद्ध,.त करते हुये १० पक्तिये गद्य 
मेलिखी हैं जिनमे चार्वाक, भट्टचार्वाक, साख्य, बौद्ध, मीमासक- 





69 उदाहरणार्थ देखिये *-- 
जयसेन कृत टीका'- ब्रह्मदेवकृत टीका -- 
पचास्तिकाय गाथा २३ परमात्मप्रकाश दोहा १४७ 
पचास्तिकाय गाथा १५९ परमात्मप्रकाश दोहा १४६ 
पचास्तिकाय गाथा १४६ द्रव्यसग्रह गाथा ५७ 
पचाम्तिकाय गाथा २७ द्रव्यस ग्रह गाथा दे 


द्रव्यसंग्रह का कर्ता कौन ? |] [ ४१४६ 


मताश्रित शिष्यो को समझाया है और फिर ११वी पक्ति मे 
“इतिमतार्थो ज्ञातव्य ”” लिखकर इस प्रकरण को समाप्त किया 
है। इसी विषय का ब्रह्मदेव ने द्रव्यसग्रह की गाथा ३ की टीका 
मे वर्णन करते हुए सिर्फ वही “वच्छक्खर” गाथा उद्ध,त करके 
और केवल चार्वाकमतानुसारी शिष्य को ही समझाने का दो 
एक लाइन मे कथन करके बाकी कथन जयसेन की टीका वाला 
छोड दिया है इससे यही ध्वनित होता है कि ब्रह्मदेव ने जयसेन 
का अनुसरण किया है। जब जयसेन ने यहा १० लाइने अपनी 
बुद्धि से गद्य मे बनाकर लिखी हैं तो उसमे की एक दो लाइने 
ही वे ब्रह्मदेव की क्‍यों लेगे ? उन्हे क्या वे नही बना सकते थे ? 
इस ऊहापोह से ब्रह्देव जयसेन से उत्तरकालवर्ती सिद्ध होते 

।0सी हालत मे जयसेन ने पचास्तिकाय की टीका पृ० ६ में 
द्रव्य सग्रह की रचना मे सोमश्रेष्ठी का जो निमित्त लिखा 
चह जानकारी जयसेन को ब्रह्मदेव क्रृत द्रव्य सग्रह की टीका से' 
मिली हो' ऐसा नही समझता चाहिये । किन्तु जयसेन को यह 
जानकारी ब्रह्मदेव से पहिले ही किसी अन्य स्त्रोत से मिली 
हुई थी 9 


प्रवचनसार अधिकार २ की गाथा ४६ की जयसेन कृत 
टीका के वाक्य पद्मप्रभ मलधरी ने नियमस्तार गाथा ३ए की 
टीका में उद्धूत्त किये है । अत जयसेन पद्मप्रभ से पहिले हुये 
है।प दूमप्रभ वि० स० १३वी सदी के पूर्वा्ध में हुए है। भोर 
जयसेन ने पचास्तिकाय गाथा २ की टीका मे वोरनन्‍दी कृत 
आचारसार का चौथे अध्याय का एक पद्य 'येनाज्ञानतम ” 
उद्ध,त किया है। अत ये जयसेन वीरनन्दि के बाद हये है। 
पीरनन्दि ने आचारसार की स्वोपज्ञ कनड़ी टीका चि० स॒० 


४४० | [ +# जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


१२१० में बनाई है । इन सब उल्लेखो के आधार पर जयसेन का 
समय वि८ स० १२०० करीब का सिद्ध होता है गौर बरह्मदेव 
व इनसे बाद का । । 


इतिहास का वही खोजी तथ्य तक पहुँच सकता है जो 
ततटस्थ होकर पक्षपात और आगह को न रखता हुआ समय २ 
पर मिलने वाले साधकन्याधक प्रमाणोके अनुसार अपने विचारों 
को बदलता रहना हो । ह 


कं 


अन्त में माननीय सम्पादक जी सा० से हमारा संविनय " 
अनुरोध है कि इस विपय में आपने जो अपने विचार द्रव्यसंग्रह 
की प्रस्तावना में व्यक्त किये है उन पर शान्ति से पुन मनन 
करने का कप्ट करे । 


प्रस्तावना पृ० ४८ मे “आस इष्ट को ध्यान अयोगि। 
अपने चलन शुभ जोगि ”पद्य का अर्थ--”इसे उन्होंने अपना 
इष्ट और शुभोदय समझा” ऐसा दिया है किन्तु सही अर्थ इस 
प्रकार होना चाहिए-अन्य इष्ट का ध्यात विचार भअयोग्य हैं 
अपने इप्ट के यहाँ चलना ही शुभ और योग्य है । 


लघुद्रव्य संग्रह” मे मुद्रण की गलतियो के अलावा भी 
कुछ पाठ मशुद्ध है जिनके शुद्ध रूप इस प्रकार हूँ :+- 

अशुद्ध पृष्ठ ६० सखादासखादा 

शुद्ध सखासखाणता 

अशुद्ध-पृष्ठ ६९ ठाण साहुण 

शुद्ध- त्ताण साहुण 

अशुद्ध--प्ृष्ठ ६२ गणिणा 

शुद्ध-मरुणिणा 


द्रग्यंसंग्रह के कर्ता कौन ? | [ ४४१ 


अशुद्ध-प्ृष्ठ 'अवत्त' का अर्थ अव्यक्त' 
शुद्ध- अव्यक्ते? 

निम्नाकित गंलंत छपे है शुद्ध इसे प्रकार है-+ 
अशुद्ध -पृष्ठ ५८ पुठवी 

शुद्ध--पुढवी 

अशुद्ध-प्रृष्ठ ६९ पज्जयणायेण॑ 

शुद्ध- पज्जयणयेण 





के 


करन्‍म->रजनामनममगी जन 


हवनकुण्ड और अग्लित्रय 


६० जन धर्म के ज्ञात साहित्य में इस विपय का संक्षिप्तें 
कथन सबसे पहिले आचार्य जिनसैनकृत आदिपुराण में पाया 
जाता है यही नहीं और भी क्रिया-काडो के विषय पर सबसे 
धहिले लेखनी चलाने वाले दिगम्वर ऋषिया में उक्त जिन्सेल 
का ही आभास हीता है । दूसरे इनके बाद क्रिप्राकाई पर और 
भी विस्तृत लिखने वालें प॑ं० आशाधर जी नजर आते हैं। किन्‍्तु 
इस विपय में दौनी का इष्टिकोण भिन्‍न २ श्तोत होता है ! 
आचार्य जिनसेन ने इस विपय मे जो कुछ विधान प्रस्तुत किये 
है उनमें उन्होंने जैनधर्म की मूल सस्क्ृति की सुरक्षा का रा 
ध्यान रवखा है कि जब कि आशाधर जी द्वारा निरूपित विधि” 
विधानो में कहीं २ यह चीज नही पाई जाती है । आशाघर 
के विधि-विधघानो में लीकिक मान्यताओं ओर श्वैतावरी' 
मान्यताओ का बहुत कुछ उपयोग किये जाने वी वजह से यह 
विसंगति बडी हुई हैं। उदाहरण के तौर परे इसके लिये जेल” 
सन्देश-शीधाक १० में तथा जैन निवन्ध रत्नावली प्रथमभागग 
पु० ४० से प्रकाशित हमारा नवग्रह वाला लेख देखियेगा । 
आशाधर जी के बाद इन्द्रनल्दि, हस्तिमल्‍ल, एकसन्धि आदि नें 
तो इस विषय को और भी इडिंगत किया है. जिसमे इन्होंने 
आशाधर जी का अनुसरण करते के साथ ही ब्राह्मणमत की कई 
सई क्रियाओ का भी समावेश किया है । 


हवनकुण्ड और अग्नित्रय॒ | ४४३ 


आशाघर जी द्वारा रचित इस प्रकार के साहित्य में 
हवन के विषय का कोई प्रकरण हमारे देखने मे नही आया है। 
यह तो नही कह सकते कि उन्हें हवन क्रिया अभीष्ट ही नहो थी 
क्योकि वे अपने प्रतिष्ठासारोद्धार के प्रथम अध्याय में ऐसः 
लिखसे है-- 


दातृसंघ नपादीनां, शांत्यें स्नात्वा समाहिताः १ 
शातिमंत्रेजंप॑ होम॑, कुयु रिद्रा दिने. दिनें ॥१४०४ 


र्थ -दाता, सघ और राजा आदि की सुख शात्ति के 
लिये वे इन्द्र (बाजक) स्नान करके निराकुल चित्त से शाच्ति 
मत्रों के द्वारा प्रत्तेिदित जप होम किया करें। 


इस विषय का वर्णन आदि पुराण में हमारे देखने मे 
निम्न प्रकार आया है। पर्च ३८ फे श्लोक ७१ से ७३ त्तक में 
लिखा हैं कि-- 


“जिन प्रतिमा के सामने तोन प्रुण्याम्तियो के साथ 
छत्रतय सहित चक्॒न्रय स्थापन करने चाहिये। भहेत, गणधर 
ओर शेष केवलियो के निर्वाण समय जो तीन अग्नियाँ जलाईं 
गई थी वे यहा सिद्ध प्रतिमा की वेदी के समीप सस्कारित फरनी 
चाहिये अर्थात्‌ मत्र पूवेक जलानी चाहिये। उन अग्नियो 
मे अहंतपूजा मे बचे पब्ित्न द्वब्यो से मन्त्र पूवंक आहुतिये 
देनी चाहिये ।” ७ 





७ भादिपुराण पव॑ ४७ श्लोक ३४७-३४८ मे तीर्थंकर फ्ुण्ड 
के दाहिती ओर गणघर कुण्ड व बाई ओर-सामान्‍्य फेवलिकुण्ड को 
स्थापना लिछी है सामान्य केवलियो की अग्नि का नाम दक्षिणाग्त्रि है 


४४४ ] [ रे जेन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


तथा पर्व ४० के श्लोक ८२ से ८४ मे लिखा है कि-- 

“क्रियाओं के प्रारम्भ मे उत्तम हिजो को रत्नत्रय के 
सकस्प से अग्निकुमार देवो के इन्द्र के मुकुट से उत्पन्त हुई तीन 
प्रकार की अग्नियाँ जलानी चाहिये। ये अर्नियाँ तीर्थंकर, 
गणधर और शेप केवतलियो के निर्वाण महोत्सव मे पूजा का अग 
होकर पवित्र मानी गई है । गाहँपत्थ आहवनीय, भीर दक्षिणा- 
ग्ति नाम से प्रसिद्ध ये तीनो महाग्तियाँ तीनो कुण्डो में जलाने 
योग्य हैं ।” #इस विषय मे उत्तर पुराण में भी कुछ न्ञातव्य 
अश हैं इसके लिए देखो ज्ञानपीठ प्रकाशन पृ० २५८ । 


वस इतना ही कथन महापुराण में हमारे नजर में आया 
है इस सक्षिप्त वर्णन से यह नही जाना जाता कि अग्नि कुण्डो 
का आकार, उनका प्रमाण क्‍या रहे इत्यादि बातो का खुलासा 
नही होता है । 


इस विपय को प्रतिप्ठा ग्रन्थो मे टटोला गया तो भाशाधर 
कृत प्रतिष्ठापाठ मे तो केवल हवन का उल्लेख मात्र है विशेष 
कुछ लिखा नही है जैसा कि इस लेख मे ऊपर हम बता आये 
है । आशाधर के बाद कई प्रतिष्ठा ग्रन्थ बने उनमे से आखिरी 





उसका स्थान आदिपुराण में वाई बोर लिखा है तब इसका नाम 
दक्षिणाग्ति क्यो है ? शायद यह नाम हवन करने वाले के दक्षिण की 
ओर वह अग्नि होने के कारण से हो। और मादिपुराण में उसका स्थात 
बाई ओर वहाँ स्थित प्रतिमा की अपेक्षा कहा हो 


# भादिपुराण मे ऋषभदेव के निर्वाण महोत्सव के प्रकरण 
मे भी इस विषय का कथन आया है 


हवनकुण्ड और अग्निन्रय_] [ ४४५ 


प्रतिष्ठा ग्रन्थ नेमिचन्द्र कृत प्रत्तिप्ठानिलक है ऐसा हमारा झवाल 
है। यह प्रतिष्ठा तिलक विस्तृत भी लिया गया है। प्रारम्भ 
मे ही इसके कर्ता ने साफ लिख दिया है कि इसका निर्माण 
इन्द्रमन्दि आदि की सहिताओ के आधार पर किया गया है और 
यह वात इस प्रतिप्ठा ग्रन्थ के अध्ययन से भी जाहिर होती है 
कि इसमे यत्न-तत्र आशाधर, इन्द्रनन्दि, एकसन्धि के कव्नों का 
काफी उपयोग किया है । उसके कर्ता नेमिचन्द्र ने जो प्रशस्ति दी 
है उससे इनके समय पर काफी प्रकाश पडता है। प्रशस्ति के 
अनुसार थे हस्तिमल्‍ल की कोई ११वी पीढी में हुये है। हस्ति- 
मल्‍ल का समय १४वीं सदी है अत इनका समय १६वी ही नहीं 
१७वी शताब्दि भी हो सकता है । समय की हृप्टि से यह प्रतिष्ठा 
ग्रन्थ बहुत बाद का लिखा हुआ है इसलिये इसमे वे सभी विधि- 
विघान पाये जा सकते है जिन्हे आशाधर के वाद इस विपय में 
जुदे-जुदे ग्रन्थकारो ने बढाये है । 


- इस प्रतिष्ठातिलक के ३ रे परिच्छेद मे हवनकुण्ड और 
उनमे की अग्नियो का विवरण निम्न प्रकार पाया जाता है-: 


बह “जैसे प्रतिमा के आश्रय से जिन मन्दिर पूजा जाता है 
वैसे ही तीथंकरों के सम्बन्ध से पूजनीय ऐसी गाहँपत्य अग्नि के 
आश्रय से जो पूजा के योग्य हुआ है ऐसे चोकोर कुण्ड को हम 
पृजते हैं ॥२८॥ सर्व गणघरो के सम्बन्ध से पूजनीय ऐसी 
आहवनीय अग्नि के आश्रय से जो पूजा के योग्य हुआ है ऐसे 
त्रिकोण कुण्ड को हम पूजते है ॥२६॥ केवलियो के निर्वाणोत्सव 
मे देवेन्द्रे ने जिसकी पूजा रची है ऐसी दक्षिण दिशा की दक्षिणा- 
गरिन का स्थान होने से जो ट्विजो के पूजने योग्य हुआ है ऐसे उस 
गोलकुण्ड को मैं जलादि से पूजता हू ॥३०॥ 
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इस विवेचन का फलितार्थ यह हुआ कि-तीर्थंकरो के 
निर्वाण समय मे उनकी दः्धक्रिया मे जो अग्नि प्रज्वलित हुई 
उसका नान गाहँपत्य है और वह चोकोर कुण्ड मे जलाई जानी 
चाहिये। तथा इसी प्रकार गणधरो की अग्नि का नाम आहव- 
नोय है ओर वह त्रिकोण कुण्ड मे जलानी चाहिये । एवं सामान्य 
के वलियो की अग्नि का नाम दक्षिणाग्नि है और वह गोलकुण्ड 
मे जलानी चाहिये व इसका स्थान तीन अग्नियों मे दक्षिण की 
ओर रहना चाहिये । 


किन्तु ब्र० शीतलप्रसाद जी ने अपने बनाये प्रतिष्ठा ग्रथ 
मे गोल कुण्ड की जगह अद्ध चन्द्राकार कुण्ड का कथन किया है। 
ऐसा ही कथन इन्होने ग्ृहस्थधर्म और जेन शब्दारणव पुस्तक मे 
भी किया है । पता नही ब्रह्मचारी श्री शीतलप्रसाद जी ने ऐसा 
कथन किस आधार पर किया है इन्होने प्रतिष्ठा ग्रन्थ का 
निर्माण तो अधिकाश रूप से जयसेन प्रतिष्ठा पाठ के अनुसार 
किया है । परन्तु जयसेन प्रतिष्ठा णठ मे भी गोल कुण्ड लिखा 
है न कि अद्ध चन्द्राकार । 


इसी प्रकार मुद्रित सभी जैन विवाह पद्धतियो मे प्राय 
गणधरकुण्ड को गोल और केवलिकुण्ड को त्रिकोण लिखा है। 
- जबकि प्रतिष्ठा ग्रन्थो मे गणधर कुण्ड को त्रिकोण और केवलि- 
कुण्ड को गोल लिखा है। जेन विवाह पद्धतियों का आधार १० 
फतहचन्द जी जयपुर निवासी कृत विवाह पद्धति रहा है । १० 
फतहचन्द जी ने इसे विक्रम स>० १६३३ मे लिखी थी । इसकी 
हस्तलिखित प्रति हमारे पास है उसमे भी गणघर कुण्ड को गोल 
और केवलिकुण्ड को त्रिकोण लिखा है। सम्भव है यह गलती 
प्रारम्भ मे किसी लिपिकार के द्वारा भूल से उलट पलट नकल 
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फरने के कारण हो गई हो और फिर उसी गलत नकल की 
परंपरा चल पडी हो । खेद इस बात का है कि यह गलती अबतक 
भी की जारही है जो क्रिया काडी विद्वानो की घोर भज्नता की 
सूचक है । सच तो यह है कि पिछले कई वर्षों से प्रतिष्ठा का 
फोये कुछ ऐसे नामधारी प्रतिष्ठाचार्यों के हाथो आ पडा है 
जिन्होंने न तो प्रतिष्ठा विधिका ज्ञान किसी प्रामाणिक गुरु परि- 
पाटी से प्राप्त किया है और न उन्होने स्वय इस विषय के अनेक 
सस्क्ृत प्रत्यो का गम्भीर अध्ययन्त कर ही कुछ तथ्य प्राप्त किये 
है। इन नाम के प्रतिष्ठाचार्यों मे से कुछ तो ऐसे भी थे जिन्हे 
सस्कृत भाषा का बोध ही नही था । ऐसो ही की कृपा से इदानी 
प्राय, सदोप प्रत्तिष्ठा विधि प्रचार मे आ रही है । 


हमारा एक प्रतिष्ठा मे जाने का काम पडा वहा हमने 
प्रतिष्ठाचा्य जी को हवन विधि कराते यह देखा कि “कोई 
चीसो दपति गठ जोडो मे बंधे हुये कितने ही अग्नि कुण्डो मे' 
भहुतिय दे रहे हैं” हवन करने वालोके साथ-साथ उनकी र्त्रियाँ 
भी हवन करे ऐसा किसी प्रतिष्ठा शास्त्र के अनुसार कहा तक 
सुसगत है यह्‌ विचारणीय है ऊपर उद्ध,त आशाधर के श्लोक 
भे तो हवन के लिये इन्द्रो का ही उल्लेख किया है इन्द्राणियो 
का नही। हवन करने वालो की वढी हुई सख्या के लिये तीन 
अग्निकुण्ड पर्याप्त न होने से बहुत से अग्निकुण्ड बनाना यह भी 
विचारणीय दी है। हा यह तो पढने में आया है कि कही तीन 
अग्निकुण्ड की जगह एक चौकोर तीर्थंकर कुण्ड से ही काम 
किया जा सकता है। 


विचार करने से बात दरअसल यह पाई गई कि इस 
परह की अन्य ल प्रवृति प्रतिष्ठाचार्यों की लोभवासना से है। ये 
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लोग इन दपतियो के गठजीडो मे कुछ नकदी हपये रखा कर 
उन सबको ले लेते है। फिर इन्ही की देखा देखी निर्लॉभी 
प्रतिष्ठाचा्य भी हवन में स्त्रियां को बेठाने लग गये । हालाकि 
उन्हे गठजोडो मे रुपैये रखाने या लेने से कोई सरोकार नही 
है। इस तरह यह अशास्त्रीय प्रवृत्ति चल पड़ी है । 





रे 


कं +लतीजकीीमीीीनय---- 


मूलाचार का संस्कृत पचानुवाद 


हमारे यहां सुनियो के आचार विषय फा प्राकृत गाथा- 
चद्ध एक मूलाचार नामक प्राचीन ग्रन्थ चला जआात्ता है। जो 
चटुके राचाये का बनाया हुआ है । जिसचो आाजकल के ऐति- 
हासिक विद्वान छुन्दकुन्दाचार्यकृत भी वत्तलाते हैं। इस ग्रन्थ पर 
सस्क्ृत मे चसुनन्दिक्ृत एक बडी अच्छी टीका है। टीका सहित 
यह ग्रन्थ माणिकचन्द ग्रन्थमाला मे छप चुका है। दिगम्बर 
सम्प्रदाय मे यतियो के आचार विषय का प्रतिपादक यह एक 
ऐसा ग्रथ है जो प्राचीन और उच्चकोटि का माना जाता है । इस 
विषय के उपलब्ध प्रच्थो मे समय की हृष्टि से घूसरा नम्बर 
सस्कृत आचारसार का है। इसका समय विक्रम की १३ वी 
शताब्दी का प्रथम चरण अनुमान किया जाता है। किन्तु १३वी 
शत्राब्दी के अन्तिम चरण में होने वाले ष० आशाघरजी ने 
अनगारधमामृत को स्वोपज्ञ टीका मे इस आचारक्षार का एक 
भी पद्य उद्धृत नही किया है। तीसरा ग्रन्थ प० आशाधर जी 
का रचा अनगारधर्मामृत है । प० आशाधरणी ने इस प्रन्थ की 
स्त्रोपज्ञ टीका मे मूलाचार की गाथाओ का खूब उपयोग किया 
है। कही २ मूलाचार की उक्त सस्कृत टीका के भी उद्धरण दिये 
हैं। साथ ही टीका में सस्कृत के बहुत से ऐसे पद्य भी उद्धू त 
किये हैं जो ऐसे मालूम पड़ते हैं जैसे वे मुलाचार की प्राक्ृत 
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गाथाओका ही सस्क्ृत मे भावानुवाद हो । इस लेख मे नीचे हम _ 
इसी की चर्चा करेंगे । 


मूलाचार की गाथाओ के छाया रूप में जो सस्कृत पथ 
अनगारधममसृत की टीका मे उद्ध त हुये हैं। उनसे से कुछ पद्च 
नमूने के तौर पर हम यहाँ पेश करते है-- 


पुढवी य बालुगा सककरा य उबले सिला य लोणे य। 
भय तब तठय सीसय रुप्प सुवण्णे य बइरे य ॥४॥ 
हरिदाले हिंसुलये मणेसिला सस्सगजण पवाले य। 
अब्भपडलब्भवालुय. बादरकाया मणिविधीया ॥१०॥ 
[मूलाचार ५ वां अधिकार] 


मृत्तिका बालुका चैव शर्करा चोपलः शिला। 
लवणायस्तथा. ताम्र त्रपु सीसकमेव च॥। 
सुवर्ण वत्चञ॒च हरिताल च हिगुलम्‌ । 
मन. शिला तथा तुत्य भजन च प्रवालकस्‌ ॥ 
झीरोलकाप्रक चैव मणिन्रेदाश्व वादरा । 
[अनग्रारंपर्मामृत पृष्ठ १६४) 
ईंगाल जाल अचूची मुम्मुर सुद्धागुणी य अगणीय । 
ते जाण- तेडजीवा जाणित्तापरिहरेदव्वा १४॥ 
[मूलाचार ५ वां अधि०] 
ज्वालागा रस्तथारचिश्च म्रुम्ुुर. शुद्ध एबंच॥) ' 
अनलफक्चापि ते तेजो जीवा. रक्ष्यास्तथेव च ॥। 
जिनगारधमसे०, पृ० २००३ 
रादो दु पमज्जित्ता पण्णसमर्ण पेक्खिदम्मि ओगासे । 
अगसकः विसुद्धीप अपहत्यण फासण कुज्जा ॥१₹६ा। 
[मुलाचार ४ वा अधि० | 
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रात्री. व तत्यजेत्स्थाने प्रज्ञाश्रमणवी क्षिते । 
कुंवेंत शकानिरासायापहस्त स्पर्शन मग्लुनि ॥। 
[अनगारधर्मा० पृ० ३१८] 


उर्गम उप्पादण रासण च सजोजण पमाण च | 

ईगाल घृम कारण अट्ठविहा पिंडसुद्धी दु ॥र॥। 

[मूलाचार अधिकार ६] 

उद्गमोत्पादनाहार सथोग'. सप्रमाणक । 

अंगारधूमी हेतुश्वच विंडशुद्धिमताष्टधा ॥ 

[अनगारधर्मा० पृ० ३३५] 

अप्पासुयेणमिस्स पासतुयदव्व तु पूदिकम्म त। 
चुल्ली उक्खलि दव्वी भायणगधत्ति पचविह ॥६॥ 
[गूलाचार भधि० ६] 

मिश्रमप्रासुनाप्रासुद्रव्य पृतिकमिष्यते । 

चुल्लिको दूखलं दर्वी पात्र गधों च पचधा ॥ 

(अनगारधर्मा० पृ० ३३६] 


इत्यादि बहुत से समानार्थंक पच्य हैं उच्त सबका ही यदि 
यहा उल्लेख किया जावे तो लेख बहुत्त विस्तृत हो जावेगा अत- 
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मूलाचार अनमारधर्मामृत 
अधिकार भाथा पुष्ठ 
भू १११२ ज््प्द्द 
“के १६-१७ 77२०० 
है १२७ "३१८ 


११ छ >“३२० 


छ्थ्र [ # जैन निवन्ध रत्यावली भाग २ 


प्पृ २-६-७ “*“२१ 
हा दे-१० “४ इृरर 
१) १७-१८ ““ ३२२ 
दि १३-१४ ““इ४१ 
। १५-१७ “ ई४२ 
99 वृष ““* 3४३ 
का (६ से २५ “ ६४४, ३४४ 
२८ से ३० “"ईं४७ 
हा २१ ““उुे८ 
7? श्श्स्फ 0-0 
हे हक “३94 
99 छ8 /“ उपर, 
है घछट-पए४ हरि ३१४ 
3३ छ्से ४४ “३५५ 
कह श्र्क “+ ३9६ 
रह ५७-छर्‌ ““*ई५७ 
है? ६९५६ /” म्र७० 
हर ध्जाद्८ “3७9५ 
७ १४७ ४०९०० ५, 
रे. १५४ /“छुद्चर२, 
7? पर से १६४ # ध२१ 
हि प्३े से ८५ “पूछ 
7 १०१ न्न्प्छद्‌ 
3# ११६ “भछ८ 
रह १२८ श्श्णप्पर्‌ 
१२८ से (३३ " प्रष्ई 


हु १३७० “४४० 


मूलाचार गा संरकृत पद्मयानुधाद | [ ४५३ 


ए १०४०-१४१ ४ 9४१ 
फ् १४३ से १४६ फू 
+) १५३ !' ए6३ 
) पृ ९४ 
रु! १६०-१६१ ४ पएटप 
7 १६२ से १६५ * ६६ 
0 १६७ ४ 9०९७ 
सर १५८ “० ,, 

फ् प१च६ **शध्८ 
। पृ८३ ले टूण्पू 
४ १६०-१६१ 7 टू 


यहां जी पृष्ठ सख्या दी गई है वह गमाणिका चन्द्र ग्रन्यमाला 

भे छपे अनगारधमपरत की है। इस प्रकार मूलाचार फी उक्त 
८६ गांधार्य ऐसी है जिनके अनुवाद रूप से सम्कृत्त पद्म अनगार- 
घममृत को टोका में उद्धू त हुये हैं। ऐसा म लूम पडता है 
-“ किसी ग्रन्थकार के द्वारा सस्कृत पद्मों मे सारे ही मूलाचार 
का भावानुवाद किया गया है । उसी फे ये उद्धरण आशाधरजी 
ने दिये हैं। किन्तु सेद इस बात काहे कि भाशाधरजी ने 
इतने उद्धरणो में कहो भीनत्तो ग्रन्थकार का उल्लेख किया 
और न ग्रन्थ कि नाम फा ही । भाशाधरजो से पूवे रचित इस 
ग्रन्थ का शास्त्र भण्डारों से पता लगाना चाहिये। यह अन्ध भी 
एक तरह से मूलाचार को सस्क्ृत पद्ममय टीका हो है । अन्ध 
पठनीय और घडा उपयोगी जान पडत्ता है। जहा तक सभावना 
₹ यह ग्रन्थ आचार्य अमित्गतसि का होना चाहिये। अमिततगत्ति 
ने प्राकृत पचसग्रह और भगवत्ती आराधना इन दो अथो की 
गाधाओं (आर्या छदो) का सस्क्ृत अनुष्टपू-एलोको में अनुवाद 
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किया है (जो मुद्रित हो गये हैं) और यह अनुवाद भी मूलाचार 
की गाथाओ का सस्क्त अनुप्टुपूश्लोको मे एकसी शैली मे ही हैं 
अत अमितगति कत ही ज्ञात होता है। इसे एक तरह से 
“सम्क्ृत मूलाचार” कहना चाहिये। बहुत सी हस्तलिलित 
प्रतियो मे मुलाचार को यत्याचार नाम से भी लिखा है, अतः 
इरा नाम से भी शासन भण्डारों से इस सस्कृत रुूपान्तर ग्रथ की 
खोज होनी चाहिये । 


आशाधरजी ने जो इसके उद्धरणों मे अमितगति का नाम 
नही दिया सा उन्होने घर्मामृत ग्रथ की टीका मे अमितगति के 
अनेक ग्रथो के उद्धरण दिये है पर कही भी अमितगति का नाम 
नही दिया है अत' इन उद्ध रणो मे भी ऐसा ही किया गया है । 
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उक्त शीर्षक का लेख, मथुरा से प्रकाशित होने वाली 
“अखण्ड ज्योति” पत्रिका के मई सच्‌ १६७० के अक मे प्रकट 
“हुआ है ।-वह यहाँ साभार उद्धत किया जाता है-- 


'“मन्‌ १६३६ की घटना है। एक दिन पश्चिमी कमान के 
सैनिक क्षमाण्डेन्ट श्री एल० पी० फैरेल अपने सहायक अधि- 
फारियो के साथ एक थुद्ध सम्बन्धी योजना तैयार कर रहे थे । 
'घहां उनका कैप लगा हुआ था। यह स्थान आसाम बर्मा की 
सीमोी पर था । वही पास मे एक नदी बहती थी । एकाएक वहाँ 
स्थित फैरेल आदि कुछ लोगो का ध्यान नदी की ओर चला 
गया ।-बे क्‍या देख़ते हैं कि--एक महा जोणंशीणं शरीर का वृद्ध 
*भन्यासी पानी से घुसा एक शव को बाहर खीच रहा है। 
'फेमजोर शरीर होने से शव ढोने मे उसे अड्चन हो रही थी । 


हॉफता जाता था और खीचता भी। बडी क्ठन। ई से शव 
किनारे आ पाया । ड 

श्री फैरेल यद्यपि अंग्रेज थे पर अपनी बाल्यावस्था से ही 
आध्यात्मिक विषयो मे रुचि रखते थे । भारतवष मे एक उच्च 


सैनिक अफसर नियुक्त होने के बाद तो उनके जीवन से एक 
नया मोड आया। भारतीय तत्व दर्शन का उन्होने गहरा 
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अध्ययन ही नही किया बल्कि जिनकी भी जानकारी मिली उन 
सिद्ध महात्माओके पासजा जाकर अपनी जिज्ञासाओका समाधान _ 
भी करते रहे । धीरे २ उनका परलोक, पुन्जन्म, कर्मफल और 
आत्मा को अमरता पर विश्वास हो चला था। यह घटना तो 
उनके जीवन मे अप्रत्याशित ही थी। और उसने उनके उक्त 
विश्वास को निष्ठा मे बदल दिया । 


एक वृद्ध सन्‍्यासी शव को क्यों खीच' रहा है ? इस रहस्य 
को जानने की अभिलाषा रखते हुये सब लोग एक टक देखने 
लगे कि- वृद्ध सन्‍्यासी इस शव का क्‍या करता है ? 


वह सन्‍्यासी उस शव को खीच कर एक वृक्ष की आड मे 
ले गया | फिर थोडी देर तक सचनाटा छाया रह,। कुछ पता 
नही चला कि वह क्‍या कर रहा है ? कोई १५-२० मिनट पीछे 
ही दिखाई दिया कि वह युवक जो अभी शव के रूप मे नदी 
मे बहता चला आ रहा था उन्ही गीले कपडो को पहिने वृक्ष की 
आड में से बाहर निकल आया और कपडे उतारने लगा। 
संम्भवत वह उन्हे सुखाना चाहता होगा । 


मृत व्यक्ति का एकाएक जीवित हो जाना एंक महान 
आश्चय जनक घटना थी और एक बडा भारी रहस्य भी । जो 
श्री फेरेलके मन में कौतूृहल भी उत्पत्तन कर रहा था और 
आशका भी । फंरेल के आदेश से उसी दम कुछ सशस्त्र सैनिको 
ने जाकर युवक को पकड बनाकर श्री फरेल के सुपुर्द कर दिया!। 
युवक के वहाँ आते ही श्री पंरेल ने प्रश्न किया--“ वह वृद्ध कहाँ 
है?” इस पर युवक हँसा जैसे इस गिरफ्तारी आदि का उसके 
मन पर कोई प्रभाव ही न पडा हो । और फिर बोला “वह वृद्ध 

। मे ही हू ।” 
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लेकिन्‌ अभी कुछ देर पहिले तो तुम शव थे, पानी मे बह 
रहे थे, एक बुड्ढा तुम्हे पानी मे से ख्वीचकर किनारे पर ले गया 
था फिर तुम प्रकट हो गये यह रहस्य क्‍या है ? यदि तुम्ही वह 
पृद्ध हो तो उस वृद्ध का शरीर कहाँ है ? 


युवक ने सनन्‍्तोष के साथ बताया कि हम योगी हैं। 
हमारा स्थूल शरीर वृद्ध हो गया था, काम नही देता था। अभी 
इस पृथ्वी पर रहने की हमारी आकाक्षा तृप्त नही हुई थी। 
किसी को मारकर बलापृ शरीर मे प्रवेश करना त्तो पाप होता 
इसलिये बहुत दिन से इस प्रतोक्षा मे था कि कोई अच्छा शव 
मिले तो उसमें अपना यह पुराना चोला बदल ले । सौभाग्य से 
यह इच्छा आज पूरी हुई | में ही वह वृद्ध हु । यह शरीर पहिले 
उस युवक का था अब मेरा है। इस पर फेरेल ने प्रश्न किया 
त्तव फिर तुम्हारा पहला शरीर कहाँ है * 


सकेत से उस युवक शरीर मे प्रवेश धारी सन्यासी ने 
चताया-चह वहाँ पेड के पीछे अब मृत अवस्था मे पडा है । अब 
उसकी कोई उपयोगित्ता नहीं रहो । थोडी देर बाद उसका 
अग्निसस्कार कर देने का विचार था पर अभी तो इस शरीर के 


कपड़े भी मैं नही सुखा पाया था कि आपके इन सैनिको ने मुझे 
चन्दी वना लिया । 


श्री फेरेल ने इसके बाद उस संन्‍्यासी से बहुत सारी बातें 
हिंदू-दर्शन के बारे भे पूछी और बहुत प्रभावित हुए। वे यह भो 
जानना चाहते थे कि--स्थूल शरीर के अणु २ मे व्याप्त प्रकाश 
शरीर (चेतन्य) के अणुओ को किस प्रकार समेटा जा सकता है ? 
रेस प्रकार शरीर से बाहर निकाला और दूसरे शरीर गे 
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अर्य-जिन्होने इस पंचमकाल में ग्रिरनार पदवेत के 
शिखर पर स्थित पापाण की वनी सरस्वती देवी को उसके मुह 
से बुलवाई, वे कुन्दकुन्दराय हमारी रक्षा करें । 


इससे घ्वनित होता है कि ऋषि कुन्दकुन्द को भी 
परकाया प्रवेश की सिद्धि थी। ऐसी सम्भावया की जा 
सकती है । 

आादिपुराण पत्र २९ शएलोक ६५ में आचाय जिनसेत ने 
कहा है कि-- 


“जिनकी इन्द्रिया वश में नही हैं ऐसे असमर्थ साधुओं का 
मन यूदि अति तीव्र प्राणायाम से व्याकुल होता है को उनके 
लिये ध्यान में मन्दमन्‍्द उच्छवास लेने का निरेत्र नही है।” 

इससे यही फलितार्थ निकलता है कि गा 
लिये अगर प्राणायाम का निपेध है तो वह असमथ । 
साधुमात्र के लिये सर्वथा निषेध नहीं है! 

इस लेख के प्रारम्भ में जो घटना उद्ध।त्त की है उसमें 
चोला बदलने की - वृद्ध से युवा हो जाने की वात्त आई है। उस 
पर से कोई यह न समझले कि ऐसा करते २ तो वह कभी मरेगा 
ही नही ? यह तो जैन सिद्धान्त के विरुद्ध है। समाधाच उसका 
यह है कि-यौगिक क्रिया से चोला बदलने वाला भी जितनी 
आयु पूर्व भव से लेकर आया हैं उससे अधिक जीवित नहीं रह 
सकता है। चोला बदलते वक्त जितनी आयु शेष रही है उतने 
काल तक ही उस बदले हुये शरीरो मे वह रह सकता है 
अधिक नही ॥+ ७ 
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प्रत्येक वर्ष मे तीन बार आणष्टाहिक पवे आता है। 
इसको जैन शास्त्रो मे “महापवे” माना है। और इस अनाद्य- 
निधन महापव का बडा माहात्म्य वर्णन किया है, (आदिपुराण 
पर्व ३८ एलोक ३२-आप्टाह्िफको मह सार्वेजनिको रूढ एच 
सं. । धवला पुस्तक १ पृष्ठ रे जिन महिम संबद्ध कालोई्डप 
मंगल यथा--नदीश्वर दिवसादि | तिलोयपण्णत्ती अधिकार १ 
गाथा २६ जिण महिमा सम्बन्ध णदीसर दीव पहुदीओ।) 
जनधर्म की बहुत सी प्राचीन कथाओ मे इस पर्व का उल्लेख 
मिलता है । कथा ग्रन्थों के अलाघा करणानुयोगी ग्रन्थों मे भी 
कथन आता है कि इस धार्मिक पर्व मे देवगण भी नदीएवर द्वीप 
मे जाकर वहा के अकृचत्रिम ५२ जिनालयो मे बडी भक्तिभाव से 
भगवान्‌ जहँत की आठ दिन तक पृजास्तुति करते हैं । 


इन ५२ जिनालथो का स्थान कहा पर फिस त्तरह है ? 
और उनकी ५२ संख्या किस प्रकार होती है ? इस विषय मे 
साधारण जन तो क्या 'पण्डित” कहलाने चाले भो भूल करते 
दिखाई देते हैं। इसलिये इच्छा हुई कि इस सम्बन्ध में यथार्थ 
परिज्ञान कराया जाघे। 


जवृद्वीप से ८ वे नदीश्वर द्वीप के ठीक बीच मे पूर्व दिशा 
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में इद्रनीन मणिका एक 'अजन' नामक पवेत है। यह पर्वत ८४७ 
हजार योजनका ऊचा और इतनाही चौडा गोल है | यानी समवृत्त 
कहिये नीचे से ऊदर तक बरावर गोल है। जिसकी नीव एक 
हजार योजन को है। इस पर्वत के ऊपर और तलह॒टी मे विचित्र 
बनखइ है। इस पवेत की तलहटी में पवत की चारो दिशाओं 
मे पढत से एक लाख योजन की दूरी पर चार जलपूर्ण 
वबापिकाये है। ये वापिकाये एक लाख योजन की लम्बी चौडी 
समचौकोर है और एक हजार योजन की ऊची हैं। इनके जल 
मे जलचर जीव नही हैं। फूले हुये कमलादिको से वहा का जल 
सुगधित रहता है। प्रत्येक वापिका की पूर्वादिक्‌ चारो दिशाओं 
से क्रम से अणोकवन, सप्तच्छटवन, चपकवन और आम्रवन ये 
चार वन है। ये वतन एक-एक लाख योजन के लम्बे आध-आधघ 
लाख योजन के चौडे हैं । जिस वन का जो नाम है उसी नाम का 
उममे एक-एक चत्यवृक्ष होता है। 


उत्त चारो वापिकाओ में वीचोबीच दही के समान सफेद 
रग का एक-एक दधिमुख पवेत है। ये चारो पर्वेत दश २ हजार 
योजन के ऊचे, इतने ही चौड़े समदृत्त खडे ढोल की तरह के 
गोल है। इनकी नीव एक-एक हजार योजन की है। इनके ऊपर 
विविध बन है। 
इन्ही वापिकाओ से प्रत्येक वापी के जो चार कौणे हैं 
उनमे दो कोणे तो भीतर अजनगिरी की तरफ है । और दो कौणे 
बाहर की तरफ हैं । बाहर की तरफ के प्रत्येक कौणे के निकट 
एक-एक रतिकर पव॑त है। चारो वापिका सम्बन्धी बाहर के ऐे 
कौणों के निकट ८ रतिकर पव॑त समझते । ये रतिकर सोने के 
रण के है। प्रत्येक की ऊचाई एक हजार योजन की है, इतनी 
भर 4 स 
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ही इनकी चौडाई है । अढाई सौ योजन की नीव है । ये भी सब 
समवृत्त हैं और इन पर भी वन खड हैं । 


इस प्रकार एक अजनगिरि, चार दधिमुख और आठ 
रतिकर इन पर्तो पर मध्य मे उत्तम एक-एक रत्नमय जिन 
मन्दिर स्थित है। ये नदीश्वर द्वीप के पुव्दिशावर्तों १३ 
जिनालय हुये । इसी तरह त्तेरह २ जिन मन्दिर नदीश्वरद्वीप मे 
शेष त्तीन दिशाओ में भी है। इस प्रकार कुल ५२ अक्ृत्रिम 
जिनालय होते हैं। ये जिनालय एक सो योजन के लम्बे, पचास 
योजन के चौडे, पचहत्तर योजन के ऊचे है । इनको नीव भाध 
योज॑न की है। प्रत्येक जिनमन्दिर में १०८ गर्भगृहों मे १०८ 
रत्नमयी प्रतिमायें विराजमान हैं। थे प्रतिमाये पाच सो 
'घनुष, ऊची, (यह ऊचाई बंडी प्रतिमा की है। देखो भिलोक 
अश्प्ति अधिकार ४ गाथा १८७१ और १८७७। तथा लोक 
'व्विभाग अध्याय १ श्लोक २६६। ) सिंहासन छन्नादि सयुक्त हैं । 
'उनके नीले केश, सफेद दात, झूगे की त्तह के लाल होठ व 
रक्तवर्ण के हस्तपादतल होते है। सब प्रतिमाये दशताल के 
'जक्षेणो से युक्त है । 


रतिकर पव॑तो की संख्या 


. 'त्रिलोक प्रज्षप्ति के ५ वें अधिकार मे इस विषय का 
चेर्णन करते हुये जिस गाथा से रतिकर पव॑तो की सख्या का 
निर्देश किया है वह गाथा यह है-- 


वावीण बाहिरेसु दोसु' कोणेसु दोण्णि पत्त कक । 
रतिकरणामा गिरिणो कणयसया दहिमुह सरिच्छा ॥ ६७ 


४६४ | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


इसका अनुवाद श्री प० बालचन्दजी शास्त्री ने इस प्रकार 
किया है -- 


“बाधियों के दोनो गह्य कोनो मे से प्रत्येक मे दधिमुख्रों 
के सहश सुवर्णमय रतिकर नामक दो पवत हैं।” 


श्री प० सुमेरुचन्द्रणी दिवाकर ने “ नदीश्वर दर्शन 
ट्रेंक्ट लिखा है, उसके पृष्ठ १७ पर इसी अनुवाद का अक्षरशः 
अनुसरण किया है । 


किन्तु यह अनुवाद ठीक नही है। इस अनुवाद के अनुसार 
एक कौणे में दो रतिकर होने से दो कौणे मे चार रतिकर एक 
वापिका सम्बन्धी हुये तो चारो वापियों के १६ रतिकर होंगे । 
इनमे अजन और दधिम्रुखो की ५ सख्या मिलाने पर २१ सख्या 
एक दिशावर्ती नदीश्वर द्वीप के चेत्यालयों की हो जायेगी जो 
कथमपि योग्य नही है । क्योकि नदीश्वर की एक दिशा में १३ 
जिनालय होना आगम प्रसिद्ध है। स्वय ग्रन्थकार ने ही आगे 
गाथा ७० मे रतिकरो की सख्या आठ ही लिखी है । अनुवाद को 
टीक मानने पर ग्रन्थ मे पूर्वांपर विरोध उपस्थित होता है! 
साथ ही अनुवाद में “रतिकरो को दधिझुखों की तरह सुवर्णमय 
(पीले रग के) लिखे हैं ।” यह अर्थ भी ठीक नही हैं क्योकि 
गाथा ६५ में दधिमुखो को दही के रग के (सफेद) लिखे हैं। 


अतः उक्त ६७ वी गाथा का सही अर्थ इस प्रकार होना 
चाहिये-- वापियो के दोनो बाह्य कोणो मे प्रति कौण में एक' 
एक के हिसाब से दो रतिकर पव॑त है। वे कनकमय हैं और 
दधिमुखो के समान वे भी गोल है, उत्त पर भी विविध 


वन ह । 8 
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त्रिलोक प्रन्नप्ति मे इसी प्रकरण मे गाथा ६६ मे लोक- 
विनिश्चयकर्त्ता का मत दिया है। जिसमे प्रत्येक वापी फे चार 
कोणो मे खार रतिकर पर्वत लिखे है। ऐसा फथन त्तत्वाथे- 
राजवातिक (अध्याय ३ सूत्र ३५ की टीका) और हरिवश पुराण 
(सर्ग ४५ श्लोक-६७५) में भी किया है। किन्तु इन दोनो ही 
ग्रन्थों मे यह स्पष्ट कर दिया है कि-इन ६४ रतिकरो मे से 
बाह्यकोणों बाले ३२ रतिकरो पर ही ३२ जिनालय है । अभ्यतर 
कोणो के ३२ रतिकर तो देवो के क्रीडा स्थान है । इस बात्त को 
न समझकर हंरिवंशपुराण के पृष्ठ १९६ (ज्ञानपीठ से प्रकाशित) 
पर अनुवादक ने वहा टिप्पणी देकर इस कथन को क्राति पूर्ण 
घता दिया है। जो ढोक नहो है । 


श्वेताम्बर भ्रन्थ लोक प्रकाश के २४ वे सर्म से इस 
सम्बन्ध मे कुछ विशेष कथन निम्न प्रकार क्या हैं-- 


देवरमण, नित्योद्योत, स्वय प्रभ, और रमणीयक ये चार 
अजनभमिरियो के नाम है। आकार इनका गोपुच्छ सहश है । नीचे 
से ऊपर चौडाई मे कम होते चले गये हैं। ऊंचाई इनकी ८७ 
हजार योजत की है। पृथ्वी पर चौडाई १० हजार योजन की 
और मस्तक पर १ हजार की है | वापिकष के चारो ओर के वनों 
की लम्बाई एक लाख योजन की और चौडाई पांचसौ योजनों 
की है । दधिमुख पर्वेती की ऊंचाई ६४ हजार योजनो की है। 
वापियो के अन्तराल मे दो-दो रतिकर पंत है। नदीश्वर होप 
की प्रत्येक दिशा मे तेरह २ के हिसाब से कुल ५२ जिनालय 
चारो दिल्लाओ मे है। जितालयो की ऊंचाई ७२ योजन छो है। 


हद] [ #+# ज॑न निरबंन्ध रत्यावली भाग २ 


प्रत्येक मन्दिर के देवच्छदक मे प्रत्येक दिशा मे २७८२७ जिन 
प्रतिमायें रत्तनमय सिंहासनों पर पर्यकासन से विराजमान हैं। 
एक मन्दिर में १०८ प्रतिमायें है। ऋषभ, वर्द्ध मान, चन्द्रानन 
और वारिषेण ये उनके नाम है। अर्थात्‌ एक दिशावर्ती २७ 
प्रतिमाये ऋषभ नाम की हैं इसी तरह शेप ३ दिशाओं में स्थि& 
२७-२७ प्रत्रिमाओ के वद्ध मान आदि ३ नाम समझ लेना $ 
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तिलोयपण्णत्तों - अनुवाद पर 
गलत्त स्पष्टीकरण 


हमने 'जनगजट' २१-८५-६७ में एक लेख- नदीश्वर द्वीप 
मे ५२ जिनालय! शीर्षक से प्रकाशित कराया था, उसमें हमसे 
तिलोयपण्णत्ती अधिकार ५ गाथा ६७ के अनुवाद को गलत 
घताया था। उस पर श्री अनुवादक जी सा० ने सितम्बर ६७ के 
जैनगजट' मे एक स्पष्टीकरण प्रकाशित कराते हुए यहाँ तक 
लिखा है कि- उस अनुवाद मे कुछ भूल नहीं दिखी ।” इसका 
मतलब यह हुआ कि- हमने जो अनुवाद को भूलें प्रदर्शित की 
थी वे गलत थी किन्तु ऐसा नही है। अनुबादकजी का स्पप्टी- 
करण भी उस अनुवाद की भूलों को नहीं मिटा सका है, हम 
उसी पर प्रकाश डालते हैं । 


उक्त गाथानुवाद इस प्रकार है :-- 


“चावियों के दोनो बाह्य कोनो मे से प्रत्येक भे दधिमुखों 
के सहश सुवर्णमय रतिकर नामक दो पर्वत है ।” 

हमने इस पर यह आपत्ति की थी कि>दोनो बाह्य 
कोनो मे से प्रत्येक मे दो रतिकर के हिसाब से चार रतिकर हो 
जायेंगे जब कि होने चाहिए दो ही, अत' अनुवाद सदोष है। 


ध्द्ष ] [ # जैन निवन्ध रत्नावलों भाग २ 


इस पर अनुवादकजी ने स्पष्टीकरण किया है कि-- 
“अनुवाद में दो-दो” ऐसी द्विरक्ति नही है, भत उसका 
अभिप्राय यही है कि--वापियो के वाह्य दो कोनो मे से प्रत्येक 
में रतिकर पव॑त है जो सख्या मे दो होते हैं।” 


समीक्षा- यह स्पष्टीकरण भी निरथंक है क्योकि- 
दो-दो ऐसी द्विडक्ति से तो सिर्फ स्पष्टता होती है बिना द्विरक्ति 
के भी अर्थ वही होता है जो द्विरुवित के होने पर होता है। 
अगर ऐसा नही मानेंगे तो त्तिल्ोयपण्णत्ती की निम्नाकित 
गाथाओ केआपके द्वारा किए अनुवाद भी उलटे गलत 
हो जायेंगे । 


देखो अधिकार ६ गाथा ७१ का अनुवाद - “इस प्रकार 
ये प्रत्येक इन्द्रो के सात सेनाये होती हैं” । 


यहाँ अगर सात! सख्या मे ह्विरुक्ति नही होने से आपके 
स्पप्टीकरणानुसार सब इन्द्रो की कुल मिलाकर-सात ही सेनाये 
माने तो बिल्कुल गलत होगा अत प्रत्येक” शब्द के साथ मे 
होने से ७ की सख्या सव इन्द्रो के साथ अलग-अलग लागू होगी। 
प्रत्येक शब्द ही स्वत द्विरुक्ति को द्योतित कर देता है अत. ऐसे 
स्थलो मे द्विरुक्ति के होने न होने से कोई अन्तर नही पडता । 


“प्रत्येक” शब्द के साथ जहाँ संख्यावाची शब्दों में 
दिरुक्ति नही की गई है ऐसे आप ही के द्वारा किये गाथानुवाद 
निम्न प्रकार है-- 

अधिकार ६ गाथा ७४-७५॥ अ० 5५ गाथा २३२-२३३५ 
२८३ के २६५, ११०-३११-३१० ३२१मे२९। 
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इनमे बिना हिरुक्त सख्या के भी अर्थ वही होता है जो 
हिरुक्ति के होने पर होता है । 
अगर आपके स्पष्टीकरण को ठीक माना जायेगा तो 
आपके ये सव गाथानुवाद गलत हो जारयेंगे। क्योकि उसके 
अनुसार दो बाह्य कोनो मे से प्रत्येकमे दो (और आपके स्पष्टी- 
रण के मुताबिक दो-दो) रति कर के हिसाब से चार रतिकर 
होते है। इसके सिवाय अन्य अथे उस अनुवाद के शब्दों से 
फलित नही होता इस वास्ते वह अनुवाद गलत्त ही मानना 
चाहिए । उसकी शब्द योजना ऐसी होनी चाहिए थी कि जिससे 
दो ही रतिकर का अथ निकलता किन्तु ऐसा है नही । 


_ आपका स्पष्टीकरण विकल, भ्रात हे।ने से गलत है अत्त- 
शुद्ध शब्द योजना इस प्रकार होनी चाहिए थी कि- 'वावियो के 
चाह्य दो कोनो मे से प्रत्येक मे (प्रति कोने मे) एक-एक के 
हिसाब से दो रतिकर पव॑त हैं।! आगे आप लिखते है -- 


“दूसरी आपत्ति उनके रग के विषय मे प्रफट की गई है 
सो यदि “दघिसुखों के सहश सुवर्ण मय” इन शब्दो मे 
सुवर्णमय विशेषण को पृथक स्वतत्र ही रखकर जेंसा कि रहा 
भी है-दधिसुखो के सहश इतना ही पृथक विशेषण ले तो 
उसका अशिप्राय ठीक ग्रहण हो सकता है ।” 


समीक्षा- मापका यह लिखना भी ठीक नहीं क्योक्ति-- 
“दधिमुखो के सहश ” इस वाक्य के आगे कॉमा' अथवा “और 
शब्द लगा होता तो यह पृथक विशेषण हो सकता था किन्तु 


इनका वहाँ अभाव है अत उक्त अनुवाद का यह कथन भी 
सदोष है । 


४७० ॥ [ *# जंन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


आपके स्पष्टीकरण के “जैसा कि रहा भी है” ये वाक्य 
तो ओर भी ज्यादा मिथ्या व आपत्तिजनक हैं। आप अपने मन 
में चाहे जो अर्थ धारे रहे किन्तु अगर शब्द सयोजन गलत है तो 
उससे गलत ही अर्थ निकलेगा । शब्द-गठन ऐसा होना चाहिए 
कि - जिससे कोई दूसरा, विपरीत, भिन्न, व्यर्थ, आपत्तिजनक 
एवं भ्रात अर्थ नही निकल सके तभी वह कथन या लेखन निर्दोष 
हो सकता है अन्यथा नही । 


तिलोयपण्णत्ती के अनुवाद में किस प्रकार से गलतियाँ 
की गई है इसका एक नमूना और प्रस्तुत करते है .--- 


सिरिदेवी सुददेवी सब्वाण सणवकुमारजक्खाणं । 
रूवाणि मणहराणि रेहति जिणिद पासेसु ॥४८ा॥। 
[भधि० ७] 


अनुवाद--जिनेन्दर प्रासादों में श्रीदेवी श्र॒ुदेवी और सब 
सनत्कुमार यक्षो की मनोहर मूर्तिया शोभायमान होती है । 


समीक्षा-इस अनुवाद मे-“जिनेन्ध्र प्रासादो मे” के 
स्थान में 'जिनेन्द्र के दोनो पाश्वभागों मे तथा “और सब” की 
जगह “सर्वाण्ह और” ये वाक्य होने चाहिये प्रमाण क्के 
लिये देखो 
(१) सिरिदेवी सुददेवी सब्बाण्ह्‌ े 
सणवकुसार जक्खाणं । 


रूवाणि य जिण पासे मगल 
मठठ विह मचि होदि ॥र्ंदफा। 
तिलौयसार [वेमिचद्राचार्य] 


तिलौयपण्णत्ती-मनुवाद“" |] [ ४७१ 


(पृ० टोडरमलजी कृत अनुवाद ““तिन जिन-प्रतिमानि 
के पाएंव॑| विष श्री देवी सरस्वती देवी अर सर्वाण्हर यक्ष भर 
सनत्कुमार यक्ष इनके प्रतिबिब हो है ) 


(२) सनत्कुमार सर्वाण्हयक्षयों प्रतिबिबके । 
श्री देवी श्र तदेव्योश्च प्रतिबिध जिनपाएवेयो. २४८७ 
[विभाग १ लोक विभाग (सिंहसूरषि) | 


(अर्थे'--प्रध्येक्ष जिनबिंव के दोनो पाश्वेभागो में 
सनत्कुमार और सर्वाण्ह यक्षो के तथा श्री देवी और श्रुतदेवी 
के प्रतिबिब होते हैं ) | 


(३) तिलोयपण्णत्ती अधिकार ४ गाथा १६३४ इसमे भी 
इसी प्रकार का कथन है इसमे आपने 'सव्बाण” का 'स्वाष्टियक्ष 
ऐसा ठीक॑ अर्थ किया है। फिन्तु उसके बाद के झधिकार ७ 
शाथा ४८५ मे गलत अर्थ कर गये हैं जैसा कि ऊपर प्रदशित्त 
किया है । तिलोयपण्णती के मानत्तीय अनुवादकजी सा० एक 
घहुश्रुत विद्वान हैं। उल्होने अभेक उच्चकोटि के जन ग्रन्थों का 
हिन्दी अनुवाद संपादनोदि अत्यत परिश्रस से करके पाठकों का 
भहान्र उपकार किया है। 


यह लेख लिखने का हमारा शुद्धाशय यही है कि--महान््‌ 

प्रन्थो के अनुवादादि में कही-कही गलतियाँ हो जाना घहुत कुछ 

पभव है | अत किसी के द्वारा उन गलतियो फे बत्ताये जाने पर 

अगर वे वास्तविक है त्तो विद्वान फो कभी नाराज नही होना 

चाहिए और पघावधानी के साथ श्रुत सेवा मे सदा प्रयत्तशील 
रहना चाहिए । 


शास्त्री मे उत्तरोत्तर लिपिकार-प्रतिलिपिकार-सपादक्ष- 
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अनुवादक ओर मुद्रक# आदि के प्रमाद व हृष्टिदोपादि से अनेक 
भूले हो जाती है, अत ग्रन्थों को शुद्ध रूप से पठन-पराठन करना 
चाहिए तभी लाभ होगा | 





# मुद्रण में कैमी-२ गलतियाँ होती है इसका १ नमूना प्रग्तु्त 
फरते हूँ -+ 

मे रतीय ज्ञानपीठ, वाराणमी से प्रकाशित उत्तर पुराण पर्व ६८ 
एनोक ३७८ मे- सप्तपच” शब्द छया है और अनुवाद में इसका भर्ये 
“विस्तार ते साथ” किया गया है किन्तु दोनो का सामजस्य नही वठतां " 
अनुवाद तो सगत मालूम होता हूँ पर छपा हुआ मूल शठ्द अप्तगंत 
मालूम होता है। जब इस पर विचार किया गया तो यह निश्चय 
हआ वि-यहा 'मप्रपच' शुद्ध शब्द होना चाहिए। क्योकि प्रप॑च वा 
अय॑ विस्तार होता है अत सप्रपच का अर्य॑ विस्तार के साथ” ठीक है । 





डरे 


७-4 


भगवान्‌ की दिव्यध्वनि । 


अपनी वाक्य रूप अविरल जलघारा से समस्त भूमण्डल 


के कलेक को धो डालने वाली ओर जीवो के अज्ञान मुद्रित नेत्रो 
को ज्ञान की अजन शलाका से खोल डालमे वाली भगवती 
सरस्वती देवी का आविर्भाव पूज्य अहेन्तदेव से होता है, जो 
निर्दोष, स्वेज्ञ और हितोपदेशी होते है. ओर आप्त कहलाते हैं । 
_ ऐसी आप्तता महावीर तीथंकर ने तोस वर्ष ग्ृहस्थी के बाद 
दीक्षा लेकर बारह वर्ष की घोर तपस्या से प्राप्त की थी । 
भगवान्‌ महावीर को वेशाख शुक्ला १० को सायकाल में केवल 
ज्ञान की प्राप्ति हुई थी । जिसके फल स्वरूप आप्त का महानपद 
आप को मिल चुका था । आप्त का जो हितोपदेशी गुण है उसके 
प्रस्फुटित होने मे अभी देरी थी । 


जिनसेन कृत हरिवश पुराण मे लिखा है कि-- 





एट्यष्टि दिवसान्‌ भुयो, सौनेंन विहरन्‌ विभुः।) 
आजगाम जगत्ख्यात॑ जिनो राजगुह पुरम ॥६१॥ 
[दंसरा सं] 


अर्थ केवल ज्ञान के बाद वीर प्रभु ६६ दिन तक मौन से 
विहार करते हुये जगत विख्यात राजग्रह नगर को जये। 
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इन्द्रनदि क#त श्रुतावत्तार कथा मे भी ऐसा ही 
लिखा है-- 
सुर नर मुनि वृ दारक वृ देष्वपि समुदितेषु तीर्थकृतः । 
घटषष्टिरहानि न निर्जंगाम विव्यध्वनिस्तस्य ॥४२॥ 
अथे-देव-मनुष्य-मुनिगणो के इकटठे होते हुये भी उन 
वीर तीर्थंकर की दिव्यध्व॒नि ६६ दिन तक नही निकली । 
गुण भद्रकृकत उत्तर पुराण मे इस सम्बन्ध मैं यद्यपि दिनों 
की कोई सख्या नही लिखी है तथापि उसके निम्न पद्य से वाणी 
के न खिरते की बात जरूर मिलती है-- 
अथ दिव्यध्वनेहेंतु, को5प्तावित्युपपोगवान्‌ । 


तृतीयज्नाननेंत्रेण ज्ञात्वा, मां परितुष्टवानु ॥३५६॥ 
[सर्ग ४] 


अर्थ-गीतमगणधर कह रहे हैं कि--कैवल ज्ञान के बाद 
जब वीर जिनकी दविव्यध्वनि नहीं खिरते लगी। तब इन्द्र ने 
“द्व्यध्वनि का कारण क्‍या है ?” इस घर उपयोग लगाया त्तो 
थवधिन्ञान से मुझे (गीतम को) जान कर सतुष्ट हुआ । 

लेकिन मंडलाचार्य श्री धर्मचन्ध रचित “गीतम चरित्र” 
मैं सिर्फ एक अहर तक वाणी के न बिरने की बात कही 
है । यथा-- 

याममात्रे व्यतिक्राति, सिहासन श्रसस्थिते १ 

अभथ श्रीवीरनाथर्यथ, नाभवदु ध्वनितिर्गम . ॥७र॥। 


अर्थे-वीरनाथ को प्रहर भर तक सिहासन पर विराजे 
होगये (चतुर्थ अधिकार) तथापि ध्वनि नही निकली । 
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फिर गौतम के आने से भगवान्‌ का उपदेश होना शुरू 
हुआ था । उपदेश सुनने के लिये भगवान्‌ के सब तरफ गोलाई 
« में श्रोतागणो के बैठने के अलग-अतग वारह स्थान बने हुये 
रहते है । जिनमे देव मनुष्य और सज्ञी तियेञड्चों की अगणित 
सख्या रहती है। यह सभास्थान शास्त्रो मे “श्री मडप” के नाम 
से कहा गया है जो एक योजन लम्बा और एक योजन चौडा 
गोल होता है | वहा भगवान्‌ वीचोबीच एक ऊचे सिंहासन पर 
उपदेश देने को विराजते है। भगवानु के चिराजने का स्थान 
गधकुटी कहलाता है भगवान्‌ का उपदेश पूर्वाह्न, मध्यात्ष, 
अपराह्न कल और अद्ध रात्रि इन चार वक्त छह छह घड़ी तक 
नियम से होता रहा है । इन्द्र आदि के प्रश्न से इन से अतिरिक्त 
काल में भी उपदेश हो जाता है। जसा कि शुभचन्द्र रचित 'अगु 
प्रश्वप्ति” की इन गाथा से प्रकट है-- 


तित्थयरस्स तिसंज्से णाहस्स, 
सुमज्ञिमाय रक्तीए ! 
बारह सहासु मज्ञे छपम्घडिया, 
दिव्ब झुंणि फालो ॥४१॥ 
होदि गणि चक्षिकमहवथ ण्हादो, 
अण्णदाबि. दिब्ब झुंणि । 

[प्रथम अधिकार | 


(तीथंकर नाथ का बारइई सभाओ मे दिव्यध्वरनि' 
फोल तीनौ सध्या और अद्धं रात्रि मे छह २ घडी का है। 
तथा गंणघर, चक्रवर्ति, इन्द्र, के प्रश्न से अन्य समय से भी 
दिध्यध्वनि हो जाती है 0 
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विष्णुसेन रचित समवशरण स्तोत्र के अन्तगंत उक्त च 
गाथा भौर अनागार धर्मामृत पृष्ठ 5८ मे भी ऐसा उल्लेख है । 


भगवान्‌ की वाणी में ऐसा अतिशय पैदा हो जाता है कि 
उस के उच्चारण मे भगवान के ताल ओष्ठ आदि न 
है । मुख पर कोई विकार (हरकत) नजर नहीं आता है। श्वास 
की निरोध भी नहीं होता है। भगवान्‌ की बिना इच्छा के मेध 
गजना की तरह निरक्षरी ध्वनि निकलती है जो एक योजन तक 
सबको एकसमान साफ सुनाई देतीहै । सुनाई देते वक्त वह साक्षरी 


हो कर श्रोताओं को अपनी २ भाषा भें परिणत हो जाती. है. हो जाती है । 


रण ही वह दिव्थध्वनि” इस न 


इत्यादि गुणो के कारण ही वह “दिव्थध्वनि” इस नाम से कही 
जाती है। इस प्रकार का वर्णन अनेक जन ग्रथो में पाया जाता 
है उन मे से कुछ मुख्य २ प्रभाण हम यहा दे देना उचित 
समझते हैं :-- 


आचाय॑ जिनसेन आदि पुराण मे कहते है-- 


अपरिस्पन्द तालवा, देरस्पष्ठ दशन झूत्ते ॥ 
स्वयंभुवो सूर्डा भोज, ज्जाता, चित्र सरस्वतो ॥१८७॥ 
विवज्ञया विनेवास्थ दिव्यो, 
वापप्रसरो इभवत्‌ ॥१८४५३।४ 
एक रूपाविं तद॒भाषा धोत॑न, प्राष्य पंथग विधानु । 
भेजे नानात्मतां फुल्या जल, स्रु,तिरिवाधशियपानु ॥१८७॥ 
[पे १] 
दिव्य महाध्वनिरस्थ मुखाज्दा, 
न्मेघरवानुक्ृत्ति निरगच्छव्‌ ॥६८-१॥२॥ पर्व ररे 


अर्थ-ताल्वादि न हिले और दातो की क्राति प्रकेंड न 
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हुई तथापि आश्चयें है कि स्वयभू के मुख कमल से सरस्वती 
पंदा हुई । कहने की इच्छा बिना ही उनके दिव्यवाणी प्रकट 
हुई। वह वाणी एक रूप थी तो भी श्रोताओ को पाकर अलग 
अलग रूप हो जाती थी । जैसे कि नहर का बहता हुआ जल 
वृक्षो मे जाकर अनेक रूप हो जाता है। उनके मुख कमल से 
दिव्यध्वनि मेघ शब्द की तरह निकलती थी । 


भाषा भेद स्फुरत्या स्फुरण विरहित, 

स्वाघरोद्भाषयाच ॥११७॥ 

[सर्ग ५६] 

सदिव्यध्वनिना विश्व संशयच्छेदिना जिन* ।॥ 
दु ठुभिध्चनिधोरेण योजनांतर. यायिना ॥४ं०॥ 
[सिर्गं २ हरिवश पुराणे जिन सेन ” ] 


इसमे दिव्य ४वनि को अनेक भाषा रूप होने वाली, बगेर 
होठ हिले पैदा हुईं। दु दुभि की ध्वत्ि के समान गम्भीर और 


एक योजन तक मुनी जाने वाली बताईहै।.रः 


(झोष्ट तालु आदिके हिले बिना अक्षर पैदा नही हो सकते ' 
ऊपर के प्रमाणोमे ओष्टताल्वादिका न हिलना भगवान के बताया 
ही है इसी से उनकी वाणी का निरक्षरीपणा अनायास सिद्ध हो 
जाता है। तथा उपयु कत प्रमाणो मे उनकी ध्वनि को मेघ और 
दु इभिकी ध्वनि वत्‌ बतलाना भी वेसा सिद्ध करता है. तथापि 
हम यहाँ ऐसे प्रमाण भी दे देते है जिनमे स्पष्ट ही निरक्षरी 
घाणी लिखी है-- 


गंभीर मधुर मनोहरतरं, दोषेरपेन॑ हित । 
कंठोष्टादिवचो निमित्त, रहित नो बात रोधोद्गतमु । 
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स्पष्ट तत्तदश्ीष्ट वस्तु, कथक॑ नि. शेषभाषात्मक । 

दूरासन्‍्त सस॑ सम निरूपणम जन बच पातु न. ॥रढी। 

यत्‌ सर्वात्माहित न वर्ण, सहित न स्पंदितौष्ठद्वयं । 

नो बाछा कलितं न दोष, सलिनं न श्वासरुद्ध फ्रमसु। 
“बिष्णुसेन कृत समवशरण स्तोत्र 'क 


यहा वाणी को निरक्षरी बतलाते हुये उक्त पुराण द्य से 
इतना और विशेष लिखा है कि वह वाणी दूर और नजदोक 
एकसी सुनाई देती है और उसके निकलते वक्‍त भगवान के हुवा 
का रुकना और निकलना नही.होता है और व श्वास का रुकुता 


होता है। 


प्‌. आशाधरजीने भी अपने अंनगारधर्मामृत प्रथम अध्याय 
इलोक २ की व्याख्या में ध्वनि को निरक्षरी बतलाते हुये प्रमाण 
मे इसी “समवशरणस्तोत्र” का उक्त श्लोक दिया है । 


'नष्टो वर्णात्मको ध्वनि. ॥ढ॥ 
“आप्तस्वरूप” नामकग्रथ # 
“ध्वनिध्वेनत्य क्रम वर्ण रूपो' ॥१८॥। 
बादिराज कंत 'ज्ञान लोचन स्तोत्र '# 
इन दोनो ग्रथो में भी निरक्षरी ध्वनि लिखी है। 
कुछ लोग समझते हैं कि पुराण और स्तोत्र ग्रन्थों मे इस 
प्रकार की बाते बढा कर लिखी गई हैं। ऐसे लोगो की 
मनस्तुष्ठि के लिये हम यहा अन्य ग्रन्थों के प्रमांण रखे 
देते है-- 
#ये तीनो ग्रथ 'सिद्धांतसारादि संग्रह में छप चुके हैं ) 





भगवान की दिव्यध्वनि | [ ४७६ 


अनक्षरात्मकस्तु. दिन्द्रियादि तियग्‌ 
जीवेषु सर्वज्ञदिव्यध्वनो व 
[वृहद्द्व्य समग्रह पृष्ठ ४५] 


अर्थ-द्वीन्द्रीयादि तिर्येंच जीवो और सर्वेज्ञ की दिव्य- 
ध्वनि मे अनक्षरात्मक भाषा होती है। 


अट्ठरस महाभासा खुल्लय, भासाहि रुत्तसय संखा । 
अक्घर अणक्बरप्पय सण्णी, जोवाण सबल भासाउ ॥६१॥ 


रादास भाषाणं तालु, वदनन्‍्तोटठ कंठ वाबारं। 
परिहरिय एक्क काल, भव्य जणाणं दकर भासो ॥६२।॥। 
त्रिलोक प्रन्नप्ति प्रथमोधिकार | 


अर्थ-शुठारह महा भाषाये और सात सौ क्षल्‍्लक 
भाषायें ये सब अक्षर अनक्षरात्मक भाषायें सज्ञा जीवो की होती 


हैं। ये _स॒ब भाषाये तालुदल्त ओष्ठ कण्ठ के व्यापार बिन भाषाये तालदनन्‍त ओष्ठ कण्ठ के व्यापार बिना एक 
ही काल मे दिव्यध्वनि मे प्रकट होती है ७) 


लोगो का ऐसा खयाल है कि शास्त्रो मे भगवांत्‌ की 
घाणी 838 भाषात्मक लिखा है उसका मतलब यह है कि 
भगवात्‌ जुदे-२ समय मे जुदी २ भाषाओ मे उपदेश देकर सभी 
भाषा विज्ञो को अपना वक्तव्य समझा देते है। ऐसे खयाल का 
त्रिलोक प्रज्ञप्ति मे “'एक्क काल” शब्द देकर खडन कर दिया 
है 9 भर यह जाहिर किया है कि भगवान की एक ही काल मे 
प्रकट हुई वाणी अनेक भाषा रूप हो जाती है। आदि पुराण 
पव २५ मे भी “चित्र वाचा विचित्राणाम क्रम प्रभव प्रभो” 
॥३२॥ पद मे प्रभु के विचित्र भाषाओं की उत्पत्ति एक ही साथ 
द्ीना बताई है।.., 


४८० ] [ # ज॑न निवन्ध रत्नावली भाग २ 


जपन्ति यस्या5ई बदतोष्पि भारतो । 
विम्गुतय स्तोर्थंक्ृतोः्प्पनी हितु ॥१३॥ 
[समाधिशत के प्ृज्यपाद ] 


अर्थ-तालु ओष्ठ से हम लोगो के समान न बोलते हए 
भी व बिना किसी प्रकार की उच्छा रखते हुए भी जिस तीर्थंकर 
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की वाणी रूप विभूतिय जयवन्त हैं। 


संयोग केवलि दिव्यध्वने क्थ सत्यानुभयवाग्योगत्व 
मिति चेत तन्‍न तदृत्पत्तावनक्ष रात्मकत्वेन श्रोतृ श्रोत्रप्रदेश प्राप्ति 
समय पयन्तभनुभय भापात्वसिद्ध । तदनतरच श्रोतृजनाभि 
प्रेतार्थंपु सशयादिनिरा करणेन सम्यग्ज्ञान जनकत्वेन, सत्य- 
वाग्योगत्वसिद्धे श्च तस्यापि तदुमभयत्व घटनात्‌ ।” 


यह गद्य गोम्मटसार सस्कृत टीका योग मार्गणाधिकार में 
पाई जातीहू । इसमे ' सयोग केवली की दिव्यध्वनिके सत्य आर 
अनुभय वाक योग कंसे है ।” इस प्रश्न का उत्तर देते हुये वताया 
ह कि वह वाणी अनक्षरात्मक उत्पन्न होती है और श्रोताओं के 
कान तक पहुँचने पर्यन्त अनक्षरात्मक ही रहती है । तव तक वह 
अनुभय भाषा कहलाती है। फिर श्रोतानोी के कान से जाकर 
आक्षर हो जाती है जिस से श्रोताजनो के सशयादि दूर होकः र_ होकर क्र 
सम्यग्ज्ञान पृदा हो जाता है, तव वह सत्य भ्ञापा कहलाती है। 


इस तरह दिव्यध्वनि के सत्य और अनुभय दोनो वाग्योग घटित 
होते हैं । 
घध्वनिरपि योजनमेक॑ प्रजायते, श्रोत्रहदयहारि गभीरः। 


सप्तलिल जलधर पटल घ्वनित, मिव प्रविततान्तरा शावलयम्‌ | 
[दश भक्ति पाठातर्गंत नदीश्वर भक्ति] 


भगवान को दिध्यध्वनि | [ ४८१ 


इसमे दिव्यध्वति को एक योजन तक फेलने वाली सजल 
चादलो की गजना के समान बत्ताई है। 


जैनधमे के प्राणस्वरूप श्री समंत भद्गाचायें भी ध्वनि को 
बगैर इच्छा पैदा होने वाली और सब जीवो की भाषा बन जाने 
रूप स्वाभाव वाली द्योतित्त करते हैं -- 


“क्राय वाक्य सनसां प्रवृत्तमो, 

नाभवस्तव घुनिश्चिकीषेया ७७७ 

“तब चागमतं श्रीमत्सबे, 

साथा स्वभावक” हज 
स्वयभुस्तोश्र] 


इस प्रकार एक नही सैकडों प्राचीत अर्वाचीन जैन शास्त्रों 
सें दिव्यध्वनि का इसी तरह का वर्णन मिलता है। और त्तो 
क्या एवेताबरों के प्रसिद्ध आचाये हेमचन्द्र भी अपने अभिधात 
चितामणि कफीश में ऐसा ही कथन करते है-- 


इसी कांड मे आागे एइलोक ६५ से ७१ तक भगवान को 
घाणी के ५ अतिशय बत्तलातै हुये ३३ वा अतिशय “वर्ण पद 
वाक्य विविक्तता” ताम का कहा है। उसको व्याख्या उन्होने 
“वबर्णादीना विच्छिन्नत्व” की है । जिसका साफ अर्थ यह होता 








-+छु दुभिरासन योजन घोषो” शांति पाठ के इस धाफ्य में 
भी ध्वपिका एक योजन तक जाना कहा है | 

# प्रसि भक्तामर स्तोत्र मे भी कहा है- दिष्यध्वनिर्भवत्ति ते 
विशदार्थसवं भाषा स्वशाव परिणाम गुर्ण प्रयोज्य ।” “वाणी नृति- 
येंक्सुर लोक भाषा, सबदिनी योजनगामिनी क्ष” ॥५४६॥ ' प्रथम कोड” 


८२] [ ८ जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 
है कि भगवान को वाणी मे अक्षरादि नही होते । 


अण्ट सहस्त्री पृष्ठ ७३ में पर वादी ने शका की है कि 
“व्िना इच्छा के बालना नही हो सकता” इसका उत्तर देते हुये 
निम्न कारिका वहा लिखा है - 


“ततश्चंतन्य करण पाटव, योरेव साधक तमंत्वम्‌ । 


इस में बतलाया हैं कि बोलने में इच्छा कारण नहीं 
पडती किन्तु चंतन्थ कहिए ज्ञान गौर करण पाटव कहिये इन्द्रियो 
की बह योग्यता जिससे ध्वनि पंदा ही सके, थे दो ही बोलने में 
कारण हो सकते हैं । (यहा जो करण पाटव बोलने मे कारण 
बतलाया हैं उसे लेकर कुछ महाशय कहते हूँ कि अप्टसहसी 
मे सर्वज्ञ के भी बोलने में सहायके तालु ओोष्ठ ही बतलाये हैं 
इसलिये उनकी वाणी भी साक्षरों ही हीती है और वे हमारी 
तुम्हारी तरह से ही बोलते है | किन्तु उनका कहना ठीक नहीं 

क्योकि यहा ग्रथकार मे करण पाटव शब्द दिया 

कैवल तालु ओष्ट में ही सीमित नही है किन्तु उनसे शरीर के वें 
सभी अवयव लिये जा सकते है जिनसे ध्वनि पैदा हो सके। 
और वे अवयव हिले ही ऐसा भी करण पटव शब्द से सिद्ध नहीं 
हो सकता । किसी सातिशय पुरुष के उच्चारण स्थानों के बिना 
हिले ही ध्वनि पँंदा ही सके तो वहा भी करण पाटव शब्द का 
प्रयोग किया जा सकता है )) क्योकि करण पाटव का अर्थ हीं 
यह है कि शब्द पैदा करने योग्व इन्द्रिय । भगवान की ध्वर्नि 
चाहे तालु ओष्टादि के परिस्पद से पंदा नहीं होती है फिर भी 
वह निकलती शरीर ही से हैड । और शरीर भी इन्द्रीय है 


हुए १० मेधावीक्षत सम्रह श्रावकाचार प्रथम परिच्छेद श्लोक&७ 


भगवान की दिव्यध्वनि ] [ ४८३ 


इसलिये उस मे कुछ करण पाटव शब्द बाधा नही देता । अगर 
विद्या नन्‍न्द को करण पाटव शब्द से सवंत्र के तालु ऑष्ठादिका 
प्रयोग ही अभीष्ठ होता तो वे श्लोक बातिक मे ऐसा 
नही लिखते-- , 


“नहिं सवज्ञस्थ शब्दोच्चारण रसमन व्यापारोस्ति | 
[ह्ित्तीयोध्याय सूत्र १६ की व्याख्या] 


इसमे स्पष्ट ही यह लिखा है कि सर्वेज्ञ के शब्द उच्चारण 
करने मे जिह्दा का प्रयोग_नही होता है। अकलक देव ते राज 
बातिक में भी इस स्थान मे ऐसा ही ध्वनित किया है । 


बहुत से लोगो को ऐसी धारणा हैं कि भगवान्‌ की 
निरक्षरी ध्वनि का अनेक भाषा रूप साक्षरी होना देव कृत है । 
यह धारणा ठीक नहीं है। आदि पुराण मे इसका निराकरण 
करते हुए आचाय॑ जिनसेन लिखते है कि “भगवान को ध्वनि 
को देव कृत कहना मिथ्या है। देव कृत मानने से आप्त का 
कुछ भी गुण नही रहता। और जबकि अनेक भाषा रूप 
हो जाने का उसका स्वभाव है तो साक्षरी भी वह हो ही जावेगी 
तब देव कृत मानने की जरूरत ही क्या है ? और यदि साक्षरी 
वह नही मानी जावेगी तो बिना अक्षरों के ससार मे अर्थ का 
बोध हो भी कैसे सकता है ? तथा बिना अथथ बोध के देव भी 





में दिव्यध्वनि का वर्णन करते हुए उसे भगवान्‌के सब शरीरसे पैदा होने 
वाली लिखा है, किन्तु ऊपर दिये हुये आदि पुराण के उद्धरण में उसका 
मुख से निकलना बताया हैँ इम दोनो कथनो से ण्ह फलितार्थ निकलता 
है कि धवनि सब शरीर से पैदा होकर मुखमार्ग से बाहर निकलती है । 


छपछ | [ * जेन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


उसे कसे साक्षरी बना सकेंगे ?” आदि पुराण का यह वक्तव्य 
उसके इस श्लोक में है-- 


देव क्ृतोध्वनिरित्यसदेतद्देव, 
गुणस्प तथा विहृति: स्थात्‌ । 
साक्षर एबच वर्ण समूहान्नंव, 
विनाथ मतिजंगति त्यात्‌ ॥७छरा 
[पर्व २३] 


अब रही यह बात कि देवकृत अतिशयोमे जो 'अद्ध मागधी 
भापा' का होना अतिशय है वह फिर क्‍या ? नीचे हम इसी पर 
विचार करते है । 


(चौतीस अतिशय और अष्टप्रातिहाय में वाणी का प्रसंग 
तीन दफे आया है । एक जन्म कृत अतिशयो मे, दूसरा देवकृृत 
अतिशयो मे और तीसरा अष्ट प्रातिहायाँ मे । ग्रहस्थावस्था में 
प्रिय हित-वचन का बोलना यह जन्म कृत अतिशय्यों में है। ऊपर 
पाल रच मे समता हि इज अदाओं मे ज ग्रन्थ प्रमाणो से जो दिव्य ध्वनि का विवेचन किया गया 


है वह प्राति हाये में समझना चाहिये | देवकृत अतिशयो में जो 
अद्ध मागधी भाषा के है! उसका मतलब कुछ गौर है। ओर 


वह यह है कि देव प्रताप से समवशरणवर्ती जीवो की योग्यता 

सधी भाषा को बोलने और समझने की हो जाती है। बस 
यही देवकृत अतिशय है ।/यह बात तिशय है।यह बात जिनसेन कृत आदिपुराण में 
निम्न पद्य मे कही है-- 


अर्द्ध सागधिकाकारभाषा परिणता खिलं।॥ 


क्िजगज्जनता. मेंत्नी संपादन प्रुणाइश्रुत्त ॥२५०॥ 
[पर्व ३५] 


भगवान की दिव्यध्वनि ] [ छप्प्र्‌ 


अर्थ-सब की भाषा अर््ध मागधी रूप होना और तीन 
जगत्‌ की जनता मे मित्रता का होना | (इस प्रकार इस श्लोक 
मे ये दो देवकृत अतिशय बतलाये है) 


दश भक्ति पाठ मे नदीश्वर भक्ति के श्लोक "सार्वाद्ध 
भागधीया"" ” की सस्क्ृत टीका मे प्रभाचन्द्र भी कुछ ऐसा ही 
लिखते है ।यथा-- 


“सर्वेभ्यों हिता सार्वा सा चासौ अर्ध मागधीया च। 
अद्ध भगवदुभा षाया मगध देश भाषात्मक अ्द्धों च सर्वे भाषा- 
त्मक । कथमेव देवोपनीतत्व तदतिशयस्येति चेत्‌ मागध देव 
सन्निधाने तथा परिणतया भाषया सकल जनाना भाषण 
सामथ्यें सभवात्‌। अथवा समवसरण भूमौ योजन मात्र भेत्र 
भगवद्भाषथो व्याप्त, परतो मगध देवे स्तद्भाषाया अर््धों मागध 
भाषया सस्क्ृत भाषया च प्रवत्येते। न केवल भाषा म॑त्री च 
प्रीतिश्च, कथभूता सर्व जलता चिपया सर्वजनाना सम्ृह स्चे 
जनता सा विषयो यस्या सा ताहशी भाषा मंत्र च भवति। 
सर्वेहि जनाना समृहा मागध प्रोतिकर देवातिशयव शान्मागध 
भाषया भाषतेष्न्योन्य मिश्नतया च वर्तंते इति हृवतिशयौ ।” 


भर्थ -सब जीवो की हितकारी, भगवान्‌ की दिव्य ध्वनि 
का आधा भाग मगध देश को भाषा रूप होता और आधा भाग 
सव भाषा रूप होना यह “सर्वाद्ध मागधी भाषा” का अक्षरार्थ 
हुआ | इस पर प्रश्न कि यह अतिशय देवोपनीत कैसे ? उत्तर- 
भागध देव की निकटता से उस प्र मध्य हो जाए है किस्स घर रिणत हुई मागध भाषा 
वा कह बचने की सामर्थ्य हो जाती है जिससे वह 
त्‌ कहलाती है । अथवा समवसरण भूमि में भगवान को 
भाषा एक योजन मात्र हो रहती है। आग्रे मगध देव उस भाषा 
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के अद्ध भाग को मगध भाषा और सस्क्ृत भाषा (?) मे प्रवर्ता 
देते हैं। न केवल भाषा ही बल्कि प्रीति भी वे स्वंजन समुह मे 
पूदा कर देते है। भर्थात सब जनता मागध देव के प्रताप से 
मागध भाषा से बोलते है और प्रीतिक्र देव के प्रताप से आपस 
में मित्रता से रहते है। ये तो देव कृत अतिशय हुये । 


इन उद्धरणो से यह प्रकट है कि भगवान की ध्वनि का 
सर्व भाषा रूप होना देवकृत नही है किन्तु दिव्यध्वनिका वह खास 
स्वभाव है। जिसे समतभद्र जैसे प्रभावशाली आचाये भी 
स्वीकार करते है । जिसका उल्लेख इस लेख मे ऊपर किया जा 


चुका है । 

जैसे हम लोगो की अपेक्षा अहंत की ज्ञान आदि आतरिक 
शक्तिया अलौकिक होती हैं। तेसे ही उनकी वाह्य अवस्था में 
भी हम से विशेषता होजाती है । भीतरी शक्तिया परिपृणण प्रक परिपूर्ण प्रकट 


होजाने के कारण अहँत का प्रभाव इतना लोकीत्तर बन जात त का प्रभाव इतना लोकोत्तर बन जाता 
है कि उसे देखकर साधारण लोग आश्चर्य करने लग जाते हैं। 
गहन बात को समझने के लिये मा भी गहन चाहिये। यही 
कारण है जो समतमद्रारदि जसे विशाल प्रतिमाधारी आचाय 
अतिशयो को अक्षरश मानते हैं किन्तु आज कल के ज्ञान 
लवदुविदग्ध पुरुष उतके मानने मे हिचकिचाहट करते हैं। उन्हें 
समझना हक कक जानाततर विमान तो योग की अचित्य महिमा है । फिर अहुँत तो 
प्रम योगी हैं उनकी लोकोत्तर विभूति में तो सदेह को कोई 
स्थान ही नही रहता । आदि पुराण मे भी कहा है कि-- 


महीघपसामचित्या हि योगजा: शक्ति संपद, ॥६४४॥ 
[पर्व २४] 
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अर्थ - महा पुरुषो की योग से उत्पन्न शक्ति सपदाये 
अचित्य होती है । 
स॒० नोट- कटारियाजी फे लेख विद्धत्ता पूर्ण एबं नई 
खोज को लिए हुये होते हैं। यह लेख भी बहुत ही परिश्रम के 
साथ लिखा गया है। पाठकों को इसमे कुछ नवीनता मालूम 
होगी । फिर भी अभी यह विषय विशेष स्पष्ट होना चाहिये, 
जिससे श्रद्धा के सिवाय स्वे साधारण विद्वानो की बुद्धि में भी 
यह बात आसके । विद्वान लेखक ने आदि पुराण पर्व २३ का ७३ 
थां श्लोक देकर जो शका समाधान किया है चह बहुत अस्पप्ट 
प्रतीत होता है। आशा है कि कटारियाजी इस विषय को और 
भी -अधिक विस्तार से लिखकर स्पष्ट करेंगे 





के का सिद्धांत 
जन कर्म सिद्धांत 

एक सुमुक्षु प्राणी के सामने ४ प्रश्न उपस्थित होते हैं-- 
१ ससार क्‍या है? २. ससारके कारण कया हैं? ३. मोक्ष कया है? 
४. मोक्ष के क्या कारण है? इन्ही चारो प्रश्नों के समाधान में ७ 
तत्व छिपे हुए हैं और उन्ही के साथ कम सिद्धांत भी । चेतन- 
अचेतन पदार्थों से भरा हुआ जो स्थान है वह ससार है। इस 
प्रथम प्रश्त के उत्तर मे २ तत्व आते हैं- जीव और अजीव । 
चतुर्गंतिरूप दु खमय ससार मे यह जीव कर्मों के फल से 
परिभ्रमण किया करता है और जब तक कर्म आ-आकार जीव 
के बधते रहते हैं तब तक जीवका ससारसे छूटना नही हो सकता 
है । इस दूसरे प्रश्न के उत्तर मे आख्व और बध ये दो तत्व आ 
जाते है। सव कर्मों के बन्धन से छूट जाना इसका नाम मोक्ष 
है । इस तीसरे प्रश्न के उत्तर मे मोक्षतत्व आ जाता है। ववीन 
कर्मो का वन्ध नही होने देना और पुराने बंधे कर्मों को खिपा 
देना ये दो बाते मोक्ष की कारण है, इस चौथे प्रश्न के उत्तर में 
सवर और निर्जरा ये दो तत्व आ जाते हैं। इस प्रकार चारों 
प्रश्तो के समाधान मे जीव, अजीव, आखव, वध, सवर, निजंरा 
और मोक्ष इन ७ तत्वों की उपलब्धि होती है। इन्ही सत्यायथे 
७ तत्वो के श्रद्धान करने को जैनधर्म मे सम्यग्दर्शन(यथार्थ दृष्टि) 

कहा है | यही मोक्ष महल की प्रथम सीढ़ी है। 
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अनन्त जीवो से व्याप्त यह संसार अनादि काल से चला 
आ रहा है और आगे अनन्तकाल तक चलता रहेगा । इस ससार 
मे रहने वाले जीवो मे कोई सुखी है, कोई दु वी है, कोई नर है, 
कोई मादा है, कोई सवल है, कोई निर्बेल है, कोई बुद्धिमान है, 
कोई ग्रूखें है, कोई कुरूप है, कोई सुरूप है इत्यादि जीवो की 
नाना प्रकारकी अवस्थाये जो देखी जाती हैं उनका कारण जीव के 
किए हुए शुभाशुभ कर्मोके सिवाय और कुछ नही है । जब यह प्राणी 
अपने मन वचन काय से अच्छे-बुरे काम करता है तव आत्मा मे 
कुछ हरकत पैदा होती है उस हरकत से सूक्ष्म पुद्गल के अश 
आत्मा से सम्बन्ध कर लेते हैं इनको ही जैनधर्म मे कर्म बताया 
है। इन्ही शुभाशुभ कर्मो के फल से जीव की अच्छी-बुरी अनेक 
दशायें होती हैं | कुछ लोग इनका कारण ईश्वर को ठहराते हैं । 
पर यह ठीक नही है। अव्वल तो ईश्वर को सृष्टि रचने की 
जरूरत ही क्यो हुई ”? न रचने एणर उसकी कौन सी हानि हुई 
थी ? और रची भी तो किसी को सुखी, किसी को दुखी आदि 
क्यो बताया ? यदि कहो कि जीव जो अच्छे बुरे काम करता है 
उनका बसा ही अच्छा-बुरा फल ईश्वर देता है। उसी से जीवो 
को ये विविध प्रकार की अवस्थाये देखने मे आती हैं- तो ऐसा 
कहना भी ठीक नही है । क्योकि जब ईश्वर स्वय बुद्ध, सर्वेज्ञ, 
सवंशक्तिमान है तो जीवो को पहिले पापकर्म करने ही क्यो देता 
है। जिससे आगे चलकर उसे उन पापियो को फल देने की 
नौबत आवधे। हाकिम के सामने अपराध करे तब तो उसे 
हाकिस मना करे नही और अपराध हो चुकने के बाद उसे दण्ड 
देवे, हाकिम का ऐपा करना योग्य नही है। इसके अलावा हम 
पूछते हैं कि- ईश्वर समस्त सृष्टि मे व्यापक है तो व्यापक मे 
क्रिया नही हो सकती है । देश से देशान्तर होने को क्रिया कहते 


) 
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है । व्यापक में यह क्रिया असम्भव है । क्योकि व्यापक सर्वक्षेश्र 
में व्याप्त है इसमे कोई भी क्षेत्र अवशेष नही रहता है जिसमे 
क्रिया हो सके । क्रिया के बिना सृष्टि की रचना नहीं हो सकती 
है । अव्यापक माने तो स्वेक्षेत्र की क्रियायें नहीं हो सकेगी । जो 
ईश्वर को अशरीरी माने तो अमृरतिक से मूतिमान कार्य नही हो 
सकते हैं वर्ना अमूर्ते आकाश से मुर्तें पदार्थ उत्पन्न होते लगेगे। 
तब असत्‌ से सत्‌ पदार्थ की उत्पत्ति हो जायेगी | जो ईश्वर को 
शरीर सहित मान लिया जाये तो ईश्वर सब को दिखना 
चाहिए और उसे निरन्जन नही कहना चाहिए । जो ईश्वर को 
सर्वेशक्तिमान माने तो सबको सुखी व सुन्दर बनाना चाहिए 
यदि कहोकि बुरे काम करने वालोको बुरा बनाये तो कर्म बलवान 
हुए, ईग्वर को सके शक्तिमान मानना नहीं हो सकेगा। स्व” 
शक्विमान नही मानने से समस्त सृष्टि की रचना उससे नहीं 
हो सकती है भीर सब काम उसी के लिये होते है तो वेश्या 
चोर उसने क्यो बनाये जिससे पापाचरण करना पड़े ? सृष्टि 
बनाने के प्रथम ससार मे कुछ पदार्थ थे या नहीं ? जो पदार्थ 
थे तो-ईश्वर ने क्या बनाया? जो पदार्थ नहीं थे तो बिना पदार्थों 
के सृष्टि कैसे बनाई ?े बिना बनाये कुछ नहीं होता तो ईश्वर को 
स्‍्वय बना हुआ मानें तो सृष्टि की भी स्वय बनी हुई क्यो न 
मानें ? सभी काम ईश्वरकृत माने तो प्रत्यक्ष का लोप होगा 
क्योकि प्रत्यक्ष में घटपट गरृहादिक मनृष्यक्रत देखे जाते हैं। सभी! 
काम ईश्वरकृत मानने से जीवो के पुण्यपाप सब निरथक हो 
जायेंगे। न तो किसी को हिसा आदि पाप कार्यो का फल 
मिलेगा और न किसी को जप, तप, दया आदि पुण्य कार्यों का 
फल भिलेगा। क्योंकि ये तो जीवी ने किये ही नहीं, यदि ईश्वर 
के किये हैं तो इनका फल जीवो को मिलना क्यो चाहिए ? तव॑ 


ली 
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निशक हो प्राणी पाप करेंगे और पुण्य कार्यो से विम्रुख रहेंगे । 


इस पकार ईश्वर को करता मानने में इस तरह के अन्य 
भी अनेक विवाद खडे होते है। किसी कर्म का फल हमे सुरन्त 
मिल जाता है किसी का कुछ माह बाद मिलता है किसी का 
कुछ वर्ष बाद मिलत्ता है और किसी का जन्मातर मे मिलता है। 
इसका क्या कारण है ? कर्मों के फल के भोगने मे समय की यह 
विषमता क्यो देखी जाती है ? ईश्वरवादियो की ओर से इसका 
ईएवरेच्छा के सिवाय कोई सनन्‍तोषकारक समाधान नही मिलता । 
किन्तु कर्मों में ही फलदान की शक्ति मानने वाला कर्मंवादी 
ज॑नसिद्धात उक्त प्रश्नो का बुद्धिग्म्य समाधान करता है । 


जैन शास्त्रो का कहना है कि बाईस भेद स्कन्ध के 
और एक भेद अणु का इस प्रकार पुदू्गल के कुल २३ भेद होते 
है । इन्ही की २३ वर्गंणाये कहते हैं | इनमे से १८ वर्मणाओ का 
जीव से कुछ सम्बन्ध नही है और ५ वर्गणाओ को जीव ग्रहण 
करता है। उनके नासआहार वर्गणा, तैजस वर्गणा, भाषा 
मनोवर्गणा और काम णवर्ग णा है। आहारवर्गणा से औदारिक, 
वेक्रेियिक और आहारक ये तोन शरीर और श्वासोच्छवास 
बनते है । तेजस वर्गणा से तेजस शरीर बनता है। भाषावग्गंणा 
से शब्द बनते है मनोवर्गंणा से द्रव्य मन बनता है जिसके द्वारा 
यह जीव हित-अहित का विचार करता है और कार्मणवर्गणा 
से ज्ञानावरणादिक अप्ट कम बन्ते हैं। जिन कर्मो के निमित्त 
से यह जीव चतुर्गेतिरूप समार में भ्रमण करता हुआ नाना 
प्रकार के दु ख उठाता है और जिनके क्षय होने से यह जीव 
संसार से छूटकर मोक्षपद को पाता है। इन ज्ञानावरणादि 
अष्टकर्मों के पिड को ही कार्मेण शरीर कहते है। इस प्रकार 
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इस जीव के औदारिक (मनुष्य तिर्यचों का शरीर) वेक्रियिक 
दिव नारकियों का शरीर) आहारक तेजस (मृतक और 
जीवित शरीर मे जो काति का भेद है वह तेजस शरीरकृत है । 
मृत्यु होने पर तजस शरीर जीव के साथ चला जाता है।) 
और कार्मंण ये ५ शरीर हैं। इनमे से कार्मण शरीर को कम 
भौर शेष शरीरों को नो कम कहते है। जीव और कर्मा के वन्ध 
को कर्मंबन्ध कहते हैं तथा जीव और अन्य - शरीरो के वन्ध को 
नोकमंवन्ध कहते है। भवातर मे जाने वाला जीव पूर्व शरीर 
को छोडे वाद जब तक नया शरीर ग्रहण नही, करता है तव तक 
के अन्तराल मे उसके तंजस और कार्मण ये दो सूक्ष्म शरीर 
साथ मे रहते हैं। इस अन्तराल का काल जैनागम में बहुत ही 
थोडा तीन समय मात्र अधिक से अधिक बताया है। अन्तराल में 
यह कामंण शरीरही उसे किसी नियत स्थान पर ले जाकर नया 
शरीर ग्रहण कराता है। उक्त तंजस और कार्मण शरीर ससार 
दशा मे सदा इस जीव के साथ रहते हैं। जब यह जीव भवातर 
मे जाकर नया शरीर ग्रहण करता है। तब सदा साथ रहते 
वाले दो शरीर भीर एक नया प्राप्त शरोर इस प्रकार जीव के 
कुल तीन शरीर हो जाते है। जिस प्रकार दूध मे जल, मिश्री 
आदि धुल मिल जाते है। उसी प्रकार इन तीनो शरीरो का 
आत्मा के साथ मिश्रण हो जाता हैं। सदा साथ रहने वाले 
तेजस और कार्मंण ये दो शरीर इतने मूम है कि के हमारे कभी 
इन्द्रियगोच र नही हो सकते है । 

प्रण्नः “अनन्तगुणे परे” इस सूत्र के द्वारा सूत्रकार 
उमास्वामी ने औदारिकादि शरीरो से कार्मण शरीर के परमाणु 
अनन्तगुणे अधिक लिखे हैं। इससे तो कार्मण शरीर अन्य सब 
शरीरो से बडा होना च,हिये | 
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उत्तर: उन्ही आचार्य उमास्वामी ते “पर पर सूक्ष्म” 
इस सूत्र द्वारा कामंण शरीर को अन्य सब शरीरो से सूक्ष्म भी 
लिखा है। इस प्रकार आचाय॑ श्रो ने दोनो कथन करके यह 
अभिप्राय प्रकट किया है कि कार्मण शरीर का गठन ऐसा ठोस 
है कि उसकी प्रदेश सख्या अन्य शरोरो से अनन्तगुणी होते भी 
वह अन्य शरीरो जैसा स्थूल नही है | जंसे रुई का ढेर और 
लोहे का गोला । लिकिन इसका अथ यह 'भी नही है कि कार्मण 
शरीर जब इतना ठोस है तो उसकी गति अन्य पौद्गलिक 
पदार्थो से रुक जाती होगी ? उसकी वनावट ही कुछ ऐसी जाति 
-क परमाणुओ से होती है जिससे वह वज्नपटलादि में भी प्रवेश 
कर जाता है। ज॑से अग्नि लोहे मे प्रवेश कर जाती है । 


इन सभी शरीरो मे से एक कार्मण शरीर ही ऐसा है 
“जिसके सहयोग से यह जीव अनेक योनियो मे जन्म ले-लेकर 
'नोना प्रकार की चेष्टाये करता रहता है। यही वह कर्म॑ पिण्ड 
है जो इस जीव के लिए ससार का चीज भूत है और विविध 
अनर्थे परम्पराओ का कारण बना हुआ है। जैसे रेशम का कीट 
अपने ही मुह से रेशम के त्तार निकाल-निकाल कर आप ही 
उनसे लिपटता रहता है | इसी तरह यह जीच स्वय ही राग- 
छं षादि कलुपित भाव कर-करके आप ही इन दुखदायी कर्मों से 
बन्धता रहता है । कर्मों का वध इस जीव के किस त्तरह हो 
जाता है । इसके लिये शास्त्र वाक्य ऐसा है-- 


जीवकृतं परिणाम निमित्तमात्र प्रयद्य पुनरन्‍्धे। 
स्वयसेव परिणमते5त्न पुद्गला कर्मंभावेन ७ 


अर्थ जोव के किये हुए परिणामों को निमित्त बना फर 
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पुद्गल को वर्गगाये स्वय ही कर्मरूप से परिणम जाती हैं। 

मतलब यह है कि कार्मण वर्गणा यह एक पुद्गल स्कन्ध्र 
की जाति विशेष है जो सारे लोक मे व्याप्त है जहा भी जीव 
के राग, हे ष, काम, क्रोध, लोभ मोहादिभाव पैदा हुए कि वह 
कर्महूप बनकर आत्मा के प्रदेशों के साथ मिल जाती है। इसे 
ही जनधर्म मे कमंवन्ध होना बताया है। वे ही बच्चे हुए कर्म 
अपने उदयकाल मे इस जीव को अच्छा-बुरा फल देते है और 
इसे ससार मे रुलाते है। जैसे अग्नि से तप्त लोहे का गोला 
पानी में डालने से पानी को अपनी तरफ खीचता है । उसी तरह 
कपाय भावो से ग्रसित आत्मा कर्म वर्गंणाओ को अपनी ओर 
खीचकर उनसे आप चिपट जाताहै । जैसे पी हुई मदिरा कुछदेर 
वाद अपना असर पैदा करके पीने वाले को बावला बना देतीहै । 
उसी तरह वाधे हुए कम कालातर मे जब अपना फल देते हैं 
तो उससे जीव सुखी, दुखी, रोगी, निरोगी, सबल, निर्बल, 
धनी, निर्धन आदि अनेक अवस्थाओ को प्राप्त हो जाते हैं। इस 
प्रकार जैनधर्म मे जीवो की विचित्रता के कारण उनके अपने 
बांधे हुए कर्म माने गये है । जैसे बीज के बिना धान्य नही होते, 
वसे ही कर्मो के विना जीवो की नाना प्रकार की अवस्थाये नही 
हो सकती है | कर्मो के अस्तित्व की सिद्धि के लिये यह एक 
हेतु है। अन्यथा कर्म इतने सूक्ष्म हैं कि हम छदमस्थ उनका 
कदापि प्रत्यक्ष नही कर सकते है। जिस प्रकार पुद्गल के 
परमाणु हमारे इन्द्रियगोचर नही हैं परन्तु उनसे बने स्कन्ध को 
देखकर हमे परमाणु का अस्तित्व मानना पडता है। उसी तरह 
कर्मो के शुभाशुभ फल को प्रत्यक्ष देखकर परोक्षभूत कर्मो का 
अस्तित्व भी मानना होगा। 

प्रश्न पुष्पमाला, चन्दन, स्त्री आदि प्रत्यक्ष सुख के 
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कारण है और सर्प, कटक, विपादि प्रत्यक्ष दु ख के कारण है। 
इन प्रत्यक्ष हेतुओ को छोड़कर सुख-दु ख के परोक्ष कारण कर्मों 
को क्‍यों माना जावे । 


उत्तर पुष्पमाला आदि एकातत सभी जीवो को सुख 
के कारण नही होते है । शोकाकुलित जीवो को ये ही चीजे दु थ 
की कारण भी देखी जाती हैं। इसी तरह विपादि भी सभी को 
दुख का कारण नही होते हैं। किन्ही-किन्ही रोगियो को विष 
का सेवन आरोग्यप्रद होकर सुख का कारण भी हो जाता है। 
खादी का बना मोटा चादर गरीब के वास्ते हुए का कारण 
होता है वही शालदुशाला ओढने वाले राजपुत्र के लिये विषाद 
का कारण बन जाता है। इस प्रकार समान सामग्री हो तो भो 
सबको समान सुख-दु ख नही होते है । इस त्तरतमता को देखने 
भे सही निएचय होता है कि सुख-दु ख के होने भे पृष्पकटकादि 
से भिन्‍न कोई अन्य ही अदृृष्ट कारण है और वे अहृप्ट कारण 
कर्म हो हो सकते है। 


'. प्रएत्त कोई आदमी ध्ुुरा काम करता है उसका फल 
राजा देता है । इस प्रत्यक्ष फलदान फो छोड कर उसका फ्ल 
परोक्ष कर्मो के द्वारा दिया जाना क्यो माना जाचे 


उत्तर राजा अगर दण्ड देगा तो प्रगट पापो का देगा १ 
गुप्त पापो का जिन्हे राजा जानता ही नहीं उनका फल कौन 
देगा ? और मानसिक पाप तो सदा ही अप्रगट है उनका फल 
भी जीव को कैसे मिलेगा ? तथा दया, दान, ध्यान आदि उत्तम 
कार्यो का फल भी जीव को कौन देगा * एक मनुष्य अनेक हत्या 
फरे तो राजा उसे प्राणदण्ड देता है, किन्तु इससे तो हत्या 
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करने वाले को एफ ही हत्या का दण्ट मिलना है बाकी हत्याओं 
का दण्ट कैसे मिलेगा ? क्षत मानना परेंगा कि बाकी का दण्ड 
मरकगति के रूप में कर्मों से हो मिलता है । 


कर्मों को सिद्धि के लिये इ्सरा हेनु यह है कि जैसे चेतन 

की की हुई फ्रपि आदि क्रियाओं का फल धान्यादि की प्राप्ति 

है। जो भी चेतन को की हुई क्रिप्रा होगी उसका कोई-न+कोई 

फल जरूर होगा | उसी तस्ह चेतन द्वारा की हुई हिसा आदि 

पाप क्रियाओं या दया, दाने आदि क्रियाओं का फल भी जरूर 

होना चाहिये वह फेज शुभाघधुभ कर्मों का जीव के वन्‍्ध मानने 
र ही बन सकेगा। 


प्रश्न जसे फ्पि क्रिया का प्रत्यक्ष फल धान्य प्राप्ति है। 
उसी तरह हिंसा अमत्य आदि का प्रत्यक्ष फल शत्रुता भविश्वात्त 
आदि है और दया, दान आदि का प्रत्यक्ष फल मन प्रसन्नता 
ण्श प्राप्ति आदि है। इस प्रकार क्रियाओं का फल हम भी 
मानते है । इन हृष्टफनो को छोडकर अहृप्टफल कर्म बन्ध क्‍्यी 
माना जावे ? 

उत्तर जीवकृत सभी क्रियाओ के हृष्टफल और 
अहृप्टफल दोनो फल होते $ । कृषि आदि सावधद्य क्रियाओं का 
धान्यादि यह दृष्टफल है और पापकर्म का बन्ध होना यह 
अहृष्टफल है । इसी तरह दानादि का यश प्राप्ति आदि हृष्टफल 
है और पुण्यक म॑ का वन्ध होना अहृष्टफल है। यदि कृषि आदि 
सावद्य क्रियाओं का धान्य प्राप्ति आदि हृष्टफल ही माना जावे, 
अदृष्टफल पाप वन्ध नही माना जावे तो सावद्य आरम्भ करने 
वाले सभी जीवो को मोक्ष हो जायेगा और यह सयार जीवो से 
शून्य हो जायेगा। 
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प्रश्न ' कृषि आदि क्रियाये धान्यादि प्राप्ति की इच्छा 
से की जाती हैं । करने वाला पाप कमाने के अभिप्राय से उन्हे 
नही करता हैं । तब कर्ता को पाप का वन्ध भी क्यो 
माता जावे ? 


उत्तर . जैसे किसान गेहू का वीज बोता है । उनके साथ 

भूल से कोदू का कोई बीज बोने में आ जाये त्तो उस कोदू के 
वीज से कोदू ही पेद! होगी । नही चाहने से उससे गेहू पैदा नहीं 
हो सकते हैं। उसी तरह कृषि आदि क्रियाओं का अहृप्टफल 
पाप कर्मो का बध नही चाहते भी पाप बध होगा ही । जगत मे 
दू खी जीव बहुत है और सुखी जीव थोडे है । इसका भी कारण 
यही है कि-जगत मे पाप कार्यो के करने वाले बहुत जीव हैं और 
पुण्य कार्यो के करने वाले थोडे जीव हैं अगर कृषि आदि 
'सावद्यारभ का अहृष्ट-फल पाप बंध नहीं होता तो जगत मे 
'प्रचुर मात्रा मे दु खी जीव दिखाई नही देते। दूसरी बात यह 
है कि-समान साधनों के होते हुए भी कृषि व्यापार आदि 
* फरने वालो मे समान फल की प्राप्ति नही देखी जाती है। 
इसका कारण भी जीवो का अहृष्टफल पुण्य-पाप ही माना 
जावेगा । कारण के बिना काय नही होता है, यह नियम है। 
जैसे परमाणुओं से घट बनता है। यहाँ घट कार्य है, परमाणु 
कारण हैं। उसी तरह हृष्टफल मे तरतमता देखी जाती है 
वह भी काये है उस का कारण भी पुण्य-पाप ही मानना पडेगा। 


कर्मों की सिद्धि के लिये तीसरा हेतु यह है कि ससारी 
जीवो की गमनादि क्रियाये बिना शरीर के नहीं हो सकती है। 
जव कोई ससारी जीव पूर्व पर्याय को छोडकर अगली पर्याय मे 
जवेगा तब पहिले का स्थुल शरीर तो छूट जायेगा और अगला 
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स्थल शरीर अभी प्राप्त नही हुआ । अन्तराल मे (विग्रह गति 
मे) उस जीव के अगर सूक्ष्म कामंण शरीर भी नहीं माना 
जावेगा तो उसके गमन का अन्य क्या कारण होगा ? विग्रहगति 
मे यदि आत्मा को बिल्कुल अशरीरी मान लिया जावे और 
अशरीरी होकर भी किसी नये शरीर मे जन्म लेना मान लिया 
जावे तब तो मुक्त जीवो का भी पुन शरीर ग्रहण करने का 
प्रसण आ उपस्थित होगा । 


कर्तों की सिद्धि के लिए चौथा हेतु यह है कि-जीवो के 
जो राग हं षादि भाव पंदा होते है वे भाव आत्मा के निज भाव 
तो हैं नही क्योकि उन्हे निज भाव मानने पर सिद्धो के भी उन्हे 
मानने पडेंगे। परन्तु सिद्धो के वे है नही और यदि इन भावों 
को जीव के न मानकर कर्मों के माने तो कर्म पुदुगल है। 
अचेतन के द्वारा ६ षादि भावो का होना सम्मव नही है। जैसे 
उत्सन्‍न हुई सतान न अकेली माता की है और न अब्ले पिता की 
किन्तु दोनो ही के सबोग से उत्पन्न हुई मानी जानी चाहिए। 
जीव की इस वेभाविक परिणति से भी जीव के साथ होने वाला 
कर्म बध होता है । जैसे हल्दी और चूमने के मेल से एक तीसरा 
ही विलक्षण लाल रग पंदा होता है । इस लाल रग मे न हल्दी 
का पता लगता है और न चूने का । किसी ने कहा है -- 


हरवी ने जरदी तजी चूना तज्यो सफेद । 
दोऊ सिल एकहि भये रहो न काह भेद ॥ 


उसी तरह भरूपी जीव के साथ रूपी कर्म पुदुगलो का 
मेल होकर एक ऐसी तीसरी विलक्षण दशा पैदा हो जाती है 
जिसे हम जीव की वंभाविक अवस्था के नाम से पुकारते है । 
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इस अवस्था मे न तो जीव के असली रूप का पता पडता है 
और न पुद्गल के असली रूप का । 


कर्म और आत्मा का मेल कुछ ऐसे ढग का समझना 
चाहिए कि-- दोनो एक दूसरे मे मिलकर एकस्थानीय बन जाते 
हैं। फिर भी दोनो का अपना-अपना स्वरूप अलग-अलग रहता 
है।न तो चेतन आत्मा पौद्गलिक कर्मो के मेल से अचेतन 
चनता है और न अचेतन कम चेतन बनता है। जेसे सुवर्ण और 
साँदी को मिला देने से दोनो एकमेक हो जाते है। तथापि दोनो 
घातुओ का अपना-अपना गुण अपने ही साथ रहता है- ग्रुण एक 
दूपरे मे नही मिलते है । इसीलिए जब न्‍्यारगर से उनका शोधन 
कराया जाता है तो' वे दोनो धातुर्ये अलग-अलग हो जाती है । 
उसी तरह आत्मा का भी जब तपस्या के द्वारा शोधन होता हे 
तब आत्मा और कमे दोनो अलग-अलग हो जाते हैं। फर्क 
इतना ही है कि शोचे हुए सोने मे कोई चाहे तो फिर भी चाँदी 
का मेल किया जा सकता है। किन्तु शुद्ध आत्मा में पुन कर्मों 
का मेल नही हो सकता है । इस फरक का भी कारण यह है कि- 
आत्मा फै साथ कर्मों का मेल किसी वक्त मे किया हुआ नही है 
चहू अनादि से चला आ रहा है इसलिए वह मेल एक बार 
इणेतया पृथक हो जाने पर पुन. उनका मेल बनता नही है। 
यदि सुवर्ण और चाँदी का मेल भी इसी तरह अनादि का होता 
तो उस मेल के भी पूरे तौर पर फट जाने पर पुन. उनका मेल 
भी नहीं हो सकता था। दो विजातोय द्रष्य जब भनादि से 
मिले हुए चले आते है तो उनके पृथक हो जाने पर पुन. ये नही 
मिलते है । जैसे खान मे से निकला हुआ सोना विजातीय द्रव्य 
से सिला हुआ रहता है । एक बार सोने मे से उस विजातीय 
प्रव्य के पूर्णतया अलग हो जाने पर फिर सोना उस विजातीय 
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द्रव्य से नही मिल सकता है जैसे “तिलल्‍ली मे त्तेल” इत्यादि 
जौर भी उदाहरण दिए जा सकते है । 


इसी दहृष्टान्त के जरिए यह भी समझ लेना चाहिए कि 
अगर दस तोले सोने मे एक तोला चाँदी मिलाई जावे तो इस 
मेल से सोना आसानी से पहिचानमे मे आ जाता है। किन्तु 
वीस ताले चाँदी मे एक तोला सोना मिलाया जावे तो इस मेल 
मे सोने की पहिचान बडी मुश्किल से होती है। तथापि उस 
मेल में भी सोना अपने गुण धर्म को नही छोडकर अपने आपकी 
अलग सत्ता रखता है। उसी प्रकार जब आत्मा हल्के कर्मोदिय 
से मनुष्य योनि में जाता है तो वहाँ आत्मा की पहिचान 
आप्तानी से ही जाती है। किन्तु जब घोर कर्मोदय से वह विगोद 
मे पहुँच जाता है तो वहाँ उसको अक्षर के अनन्तर्वे भाग मात्र - 
ज्ञान रहता है। वहाँ उसकी ऐसी दशा हो जाती है कि-यह 
जीव है कि नहीं यह पहिचानना भी कठिन हो जाता है। इतने 
पर भी आत्मा अपने गुण धर्म को नही छोड़कर वहाँ की अपनी 
बलग सत्ता बनाये रखता है । 


जीव के होने वाले कर्म संयोग की चर्चा से जैन शास्त्रों 
का बहुतसा भाग भरा पडा है। जैनधम मे जीव, अजीव, 
आख््रव, बध, सवर, निर्जेरा और मोक्ष ये सात तत्व माने हैं। 
तत्वों के ये भेद भी इसी विषय को लेकर हुए हैं। तमाम जैन 
शास्त्र प्रथमानुयोग, करणानुयाग और द्रव्यानुयोग इन चार 
अनुयोगो मे बटे हुए है। इन अनुयोगो का भी मुख्य आधार यही 
विपय है। प्रथमानुयोग मे जो कथायें लिखी मिलती हैं उनका 
उद्देश्य ही यह बतलाता है कि उनमे से किन-किन॑ ने क्या-क्या 
अच्छेन्बुरे काम किये जिनसे कमेवन्ध होकर उनको भवातर में 
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क्या-क्या अच्छा या बुरा फल मिला । चरणानुयोग मे जीवो के 
लिए वे आचार-विचार बताये गये है जिससे जीव कर्मोसे 
छुटकारा पा सके । करणानुयोग से कर्मों के अनेक भेद-प्रभेद 
और उत्तके स्वरूप का चिस्तार से वणन है। द्रव्यानुयोग मे 
जीवादि द्रव्यो का वर्णन है। इस प्रकार यह कर्मसिद्धात का 
विषय जेन साहित्य से सर्वत्र गर्भित है। यह नही तो जैनधर्म ही 
नही है और त्तो क्‍या मोक्ष मार्ग ही इसे विषय पर 
आधारित है। 


प्रश्न : आत्मा के साथ बचे हुए कर्मो को भी जैन शास्त्रो 
मे कामेण शरीर माना है और यह भी कहा है कि वह सदा 
संसारी जीवो के साथ रहत्ता है। तो फिर अन्य भौदारिकादि 
शरीरो के धारण करने की जीव कफ क्या आवश्यकता है ? एक 
कार्मेण शरोर ही काफी है । 


उत्तर * सूत्रकार उमास्वामी आचाये ने “निरुपभोग- 
सत्य” इस सूत्र के द्वारा बताया है कि फार्मेण शरीर उपभोग 
रहित है और बाधे हुए कर्मों का फल इस जीव को शरीर ग्रहण 
किये बिना नही मिल सकता है। क्योकि इन्द्रियो के इष्ट-अनिष्ट 
विंषयों की प्राप्ति से ससारी जीवों को सुख-दु ख का अनुभव 
होता है और इन्द्रियों का आधार शरीर है, इससे यह प्रवष्ट' 
होता है कि शरीर होने पर ही जीव को कर्मों का फल मिल 
सकता है। माना कि कार्मण भी शरीर है परन्तु उसके अन्य 
शरोरो को तरह द्रव्येन्द्रियें नही हैं। इसलिये यह जीव उसके 
द्वारा इन्द्रिय विषय को ग्रहण नह्छे कर सकता है। ऐसी हालत 
से आत्मा उस कार्मेण शरीर के द्वारा तो कर्मों का फल 
भ्रोग नही सकता है इसलिये बात्मा को चार गति के योग्य 
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जैसे सीढियो के बिना मकान के ऊपर की छत का 
उपभोग नही किया जा सकता उसी प्रकार कार्मण शरीर के 
द्रग्येन्द्रियाँ न होने से अकेले उसके द्वारा भी जीव उपभोग नही 
कर सकता । 


प्रश्न अगर ऐसी बात हैं तो कार्मण को जीव का शरीर 
ही क्यो माना जावे ? 


उत्तर * उपभोग होना यह हेतु शरीर की सिद्धि के लिग्रे 
नही है । अन्यथा तैजस भी शरीर नहीं रहेगा क्योकि वह भी 
निरुपभोग है । बल्कि तेजस तो कार्मण की तरह आत्म 
परिस्पदनरूप योग का निमित्त भो नही है तब भी वह शरीर, 
माना गया है। इससे यही फलितार्थ निकलता है कि+णों 
विजातीय द्रव्य भात्मा मे मिलकर एकमैक (एक क्षेत्रावगाही) 
हो जाता है उसी की गणना यहाँ काय मे की गई है। इस 
अपेक्षा कामेण को भी जीव का काय कहा जा सकता है । 


प्रश्न जेन शास्त्री मे कर्म वर्गमणाओी को पोद़्ंगलिक 
माना है । उसी से कार्मण शरीर बनता है। इस मूर्त शरीर के 
साथ आत्मा का बन्ध नही हो सकता हैं । 


उत्तर : स्थुल ओऔदारिक शरीर के साथ आत्मा का 
सम्बन्ध प्रयत्क्ष दिख रहा है तो सूक्ष्म कामंण शरीर के साथ 
होना क्‍यों नहीं भाना जावे ? और कात्मा का ज्ञानगुण अमृत हैं 
बह भी मदिरापान से विक्ृत हो जाता हैं। तथा ब्राह्मी आदि 
के सेवन से ज्ञातयुण का विकास होता है । इस तरह अमूृर्त ज्ञान 
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पर मृत पदार्थों का असर होना भी प्रत्यक्ष है। जब अमूते का 
मू्ते के साथ सम्बन्ध प्रत्यक्ष हमारे सामने है तब परोक्ष सुक्ष्म 
कार्मण शरीर के साथ आत्मा का सम्बन्ध भी क्यो नही माना 
जा सकता है ? माना कि जोव और कम दोनो विजातीय हैं 
एक अपूर्त और चेतन है तो दूसरा मू्ते और अचेतन है। इस 
विजातीय सम्बन्ध से ही तो जीव की अशुद्ध दशा हुई है। ऐसी 
दशा जीव की कभी किसी की हुई नही है, वह अनादिकाल से 
चली आ रही है । जो दशा अनादि से चली आ रही है। उसमे 
तके नहीं विया जा सकता कि ऐसा विजातीय सम्बन्ध कंसे 
हुआ। जँसे पापाण के साथ सुवर्ण का सयोग जिसे कनकोपल 

' कहते है । सयोग भो तो विजातीय ही है | कहाँ सुवर्ण और कहाँ 
,पाष्राण ? पर क्‍या किया जावे खान मे से निकलते वक्त अनादि 
से दोनो का ऐसा हो सयोग है। अगर जैन धर्म ऐसा कहता 
होता कि-पहले आत्मा कर्म सयोग से रहित था बाद मे उसके 
कर्मो का बध हुआ है तब तो ऐसा तर्क करना भी वाजिव हो 
सकता है कि-असूते का मूर्त के साथ बन्ध कैसे हुआ ? परन्तु 
जनध॒र्म तो जीव और कर्म के सम्बन्ध को अनादि कहता है। 
चस्तु की जो व्यवस्था बिना किसी के की हुईं अनादि से चली 
आ रही है। उसमे तके की कोई ग्रुजाइश ही नही है। जैसे 
अनादि से चले आ रहे सुवर्ण और पाषाण के मेल मे कोई तक 
करे कि यह विजातीय सम्बन्ध क्यो हुआ ? कैसे हुआ ? ऐसा तक 
नि सार है। उसी तरह जीव और कर्म के सम्बन्ध मे तक करना 
निसार है । 


मूततिक औदारिकादि शरीरो का सम्बन्ध भी आत्मा के 
इसी कारण से होता है कि-मझृते कार्मेण शरीर का सम्बन्ध 
आत्मा के पहिले ही से हो रहा है। अमर कार्मण से सम्बन्धित 
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आत्मा पहले से न होता तो औदारिकादि शरीरो का सम्बन्ध 
भी आत्मा के नहीं हो सकता था। मतलब कि सूर्त कार्मण 
शरीर का सूक्ष्म मिश्रण आत्मा के साथ पहले ही से हो रहा था 
इसी से मृत ओदारिकादि शरीरो का स्थुल मिश्रण भी उस 
मिश्रण मे मिल जाता है। अगर पहले से सूषटम मिश्रण न हुआ 
होता तो बाद मे स्थुल मिश्रण भी नहीं हो सकता था। यह 
स्थूल मिश्रण भी सूक्ष्म कार्मण शरीर की सिद्धि से एक हेतु हो 
सकता है। पूर्व में विना कार्मण शरीर के सम्बन्ध के अन्य 
ओऔदारिक शरीरो का सम्बन्ध होना मानने पर मुक्त जीवो के भौ 
पुन शरीर ग्रहण करने का प्रसंग आवेगा। इत्यादि कथन 
भाचाये विद्यानदि ने तत्वार्थयूत्र के दूसरे अध्याय के “स्वस्थ” 
सूत्र की व्याख्या करते हुए श्लोकवातिक मे निम्न शब्दों मे 
प्रकट किया है-- 


सर्वेत्यानादिसंबंधे. चोक्‍्ते. तेजसकामंणे 
शरोरांतरसंबंधस्यान्यथानुपपत्तित: ॥ 


तेजसकार्मणभ्यामन्यच्छरी रमौदारिकादि, तत्सबधोडत्म- 
दादीना तावत्‌ सुप्रसिद्ध एव स च तैजसकार्म णाभ्यां सवधोथ्नादिं 
सवधमतरेण नोपपद्चते मुक्तस्थापि तत्सवधप्रयोगातु ।' 


अर्थ >सभी जीवो के तैजसकार्मण शरीर अनादिकाल से 
सम्बन्ध रखनेवाले कहे गये है। यदि ऐसा न माना जायेगा तो 
अम्ृर्त जीव के अन्य सुर्ते और ओऔदारिकादि शरीरो के सम्बन्ध 
की सगति ही नही वन सकेगी । तेजस और कार्मण शरीर से 
जुदे औदारिकादि शरीर है । उनका सम्बन्ध हम ससारी जीवो 
के हो रहा है, यह प्रसिद्ध ही है। वह सम्बन्ध तैजसकार्मण के 
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साथ अनादि सबंध माने बिता नही बन सकता है । अन्यथा मुक्त 
जीव के भी उन शरीरो का सम्बन्ध प्रयोग होने लग जावेगा । 


भावाथथ -अमृते आत्मा का मूत्ते तैजनकामंण शरीरो के 
साथ अनादि से सम्बन्ध चला आ रहा है। इसी से तो हमारी 
धात्मा के साथ औदारिक शरीर का सम्बन्ध प्रत्यक्ष दिख रहा 
है। अन्यथा अमू्त का सूरत के साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता था । 
यह ससारी जीव औदारिकादि स्थल शरीरो के साथ बहुत काल 
तक रहता है। अकेले सूक्ष्म कामंण शरीर के साथ तो बहुत ही 


कम रहता है। वह भी हर विग्रहगति मे अधिक-से-अधिक तीन 
समय मात्र ही । 


जीव और कर्मोका सम्बन्ध जो अनादिकाल का कहा जाता 
है वह प्रवाह की अपेक्षा समझना चाहिये । जैसे मनुष्य लोक में 
मनुष्य जन्मते और मस्ते हैं परन्तु लोक कभी मनुष्यो से शून्य 
नही रहा है। यह प्रवाह सदा से चलता आ रहा है। उसी तरह 
आत्मा से पुराने कर्म झडते और नये कर्म बधते रहते हैं । आत्मा 
कभी कर्म शून्य नही रहा है । यह ॒ प्रवाह मनादि से चला आ 
रहा है । जैसे बीजो से वृक्ष पैदा होते है और वृक्षो से बीज पैदा 
होते हैं यह परम्परा अनादि से चली आ रही है । न ण्हले बीज 
हुआ भौर न पहिले बरक्ष हुआ। बीज को पहले माने तो वह 
बिना वृक्ष के कहा से आया और वृक्ष को पहले माने तो चह भी 
वीज के बिना कंसे पैदा हुआ ? इसलिये दोनो को अनादि 
मानने से हो वस्तु व्यवस्था वत सकती है। उसी तरह कर्मों के 
निमित्त से जीव के रागद्वेष भाव पैदा होते है और रागद्वष से 
उुन' कर्मों का बन्ध होता है यह सिलसिला भी अनादि से चला 
आ रहा है। जीव के न पहले रागद्वेघादि भाव हुए और द 
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पहले कर्म हुए । रागद्र प को पहले मार्ने तो बिना कर्मोदेय के 
कंसे हुए ? और कर्मो को पहले माने तो वे भी रागढ प के बिना 
जीव के कसे बन्ध गये ? इरालिए यहा भी दोनो ही को अनादि 
मानने से वस्तु व्यवरथा बन सक्रैगी । पचास्तिकाय ग्रन्थ में कहा 
है कि-- 


जो पुण संप्रारत्यो जोवो 

तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो फम्म कम्मादो 

होदि गदिसु गदी ॥१२प८ा 


गदिसमधिगदस्स देहो देहादो 
इन्दियाणी जायंते । 
तेहि द॒विसयरग्हण तत्तो 
रागो य दोसो वा॥वधपरदा 


जायदि जीवस्सेयं भावो 

ससारचक्कवालम्मि । 
इति-जिणवरेंहि भणिदों अणादि- 

णिघणो सणिधणो वा ॥१३०।॥। 


अर्थ-जोी जीव ससार में स्थित है उसके रागद्व प हूप 
परिणाम होते है । उन परिणामों से नये कम वच्चते हैं। कर्मो से 
गतियो में जन्म लेना पडता है। जन्म लेने से शरीर मिलता है! 
जरीर मे इन्द्रियाँ होती है। इन्द्रियों से यह जीव विपयो को 
ग्रहण करता है । विपयो के ग्रहण करने से इष्ट विषयो में राग- 
भाव व अनिष्ट विषयो मे दह्व षभाव पेदा होता है। इस प्रकार 
ससार चक्र मे पड़े हुए जीव के भावो से कर्मवन्‍्ध और कमंवन्ध 
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से रागद्वप रूप भाव होते रहते है। यह चक्र अभव्य जीवो 
की अपेक्षा से अनादि अनन्त है और भव्य जीवो की अपेक्षा 
से अनादि शात है। 


यह जीव स्थुल शरीरो को अनच्तवार ग्रहण कर-कर के 
छोडता आया है | परन्तु तब भी यह संसार से नहीं छूट सका 
है । जब तक इसके सूक्ष्म कामंण शरीर लगा हुआ है तब तक 
यह ससार से नही छूट सकत्ता है | जैसे जब तक चावल पर से 
छिलका दूर नही हो जाता तब तक उसमे अकुरोत्पत्ति बनी ही 
रहेगी । उसी प्रकार जब तक कमरूप छिलका आत्मा पर बना 
हुआ है तव तक ससाररूप अकुर भो बना ही रहेगा । भावकर्म 
से द्रव्यकर्म और द्वव्यकर्म से भावकर्म होता रहता है। पूर्वकेमों 
के उदयकाल मे होने चाले रागद्वोप भावों को भावकर्म कहते है 
और रागद्व प से होने वाला कमें बन्ध द्रव्यकर्म कहलात्ता है। 


प्रश्न पूर्व साचित कर्मो के उदय से रागद्व प॒ भाव होते 
हैं और रागह्वष से नये कर्म बधते है यह क्रम बीज वृक्ष की तरह 
अगर अत्तादि से चला आ रहा है तो इसका उच्छेद तो कभी 
होने का नही है । 


उत्तर ८ आगम चाक्‍य ऐसा है-- 


दग्धे घीजें ययात्यय प्रादुर्भव्ति नांकुरः। 
कर्म बीज तथा दम्धे न रोहति भवाकुरः॥ 
अर्थ जैसे चले हुए बीज मे बिल्कुल भी अकुर पैदा नहीं 


हीता है। उसी प्रकार कर्मरूपी बीज के जला देने पर उससे भरे 
अवाकुर उत्पन्न नही होता है 4 तात्ययं इसका यह हुआ कि-- 
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का स्वभाव पडेगा। इसे हो प्रदेशवंध और प्रकृतिवध कहते है । 
योग से सिर्फ इतना ही काम होता है। कर्मों का आत्मा के साथ 
अमुक काल तक टिके रहना और अपना फल आत्मा को 
पहुँचाना जिसे कि स्थिति बन्ध और अनुभाग बन्ध कहते है यह 
फाम अकेले योग का नही है, योग के साथ होने वाली कषायो 
का है | कषायो के बिना कर्म परमाणु आत्मा में टिकते नही हैं । 
जैसे जाते हैं देसे ही चले जाते है। जैसे एक स्तम्भ पर यदि 
सच्चिकण वस्तु ॒तैलादि लिपटे हुए हो तो वायु से उडकर आई 
घृलि स्तम्भ पर चिपट जाती है । वरना चिपटती नहीं है-- 
स्तम्भ का स्परशंमात्र होकर वह गिर पडती है। स्तम्भ पर 
जितना हलका-गहरा चेप लगा होगा उसी माफक धूलि हलकी- 
गहरी चिपक सकेगी । उसी तरह यदि कपाय तीब्र होगी तो 
कर्म जीव के साथ बहुत समय तक बन्धे रहेंगे और फल भी तीत्र 
देंगे। यदि कपाय हल्की होगी तो कर्म कम समय तक बन्ध 
रहेगे और फल भी कम देगे। 

कर्मो के स्वभाव आठ प्रकार के हैं, इस कारण उन-उन 
स्वभाव के रखने वाले कर्मो के नाम भी वेसे ही रख दिये गये 
हैं। वे नाम इस प्रकार हैं ज्ञानावरण, दर्शनावरण, बेदनीय, 
मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अतराय । 


(१) ज्ञानावरण करम--जीव के ज्ञानगुण को पूर्णत प्रगट 
नही होने देता है । इसी की वजह से अलग-अलग जीवो से ज्ञान 
की होनाधिकता पाई जाती है। 

(२) दर्शनावरण कर्म--जीव के दर्शनगुण को ढाकता है । 


(३) वेदनीय कर्म - जीव को सुख-दु ख का अनुभवन 
फेराता है। 
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(४) मोहनीय कर्म-मोहित कर देता है-झृूढ बनाता 
है। इसके दो भेद है एक वह जो जीव को सच्चे मार्ग का भान 
नहीं होने देता, इसका नाम दर्शन-मोहनीय है । दूसरा वह जो 

सच्चे मार्ग का भान हो जाने पर भी उस पर चलने' नही देता । 
इसे चारित्र मोहनीय कहते हैं । 

(५) आयु कर्में- यह किसी अम्ुक समय तक जीव को 
किसी एक शरीर मे रोके रखता है। इसके छिव जाने पर जीव 
की मृत्यु कही जाती है । 

(६) नाम कर्म - इसकी वजह से शरीर ओर उसके 
अगोपाग आदि की रचना होती है | चौरासी लाख योजियो में 
जो जीव की अनन्त आक्ृतियाँ है उनका निर्माता यही कर्म है । 


(७) गोत्र कमं-- इसके कारण जीव ऊँच-नीच कुल का 
कहा जाता है । 

(5) अन्तराय क्में--इसकी वजह से इच्छित वस्तु को 
प्राप्ति मे रुकावट पैदा होती है । 


जन सिद्धांत से कर्मो की १० मुख्य अवस्थाय या कर्मों में 
होने वाली दस मुख्य क्रियाये बतलाई है जिन्हे करण कहते हैं। 
उनके नाम-बन्ध, उत्कषंण, अपकर्षण, सत्ता, उदय, उदीरणा, 
सक्रमण, उपशम, निधत्ति और निकाचना है । 


बंध-कर्म पुदुगलों का जीव के साथ सम्बन्ध होने की 
बन्ध कहते है । यह सबसे पहली दशा हैं । इसके बिना अन्य कोई 
अवस्था नहीं हो सकती । इसके चार भेद है- प्रकृतिबन्ध, 
स्थितिबन्ध, अनुभागबन्ध और प्रदेश बन्ध । जब जीव के साथ' 
क्रम पुदूगलो का वन्ध होता है तो उनमे जीव के योग और 


कल 
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फंत्राय के निमित्त से चार बाते होती हैं । प्रथम तुरन्त ही उनमे 
ज्ञानाहिक के आवरण करने वर्गरह का स्वभाव पड जाता है। 
दूसरे उनमे स्थिति पड जाती है कि -ये अमुक समय तक जीव 
के साथ वन्धे रहेगे । तीसरे उनमे तीजत्र या मन्‍्द फल देने की 
शक्ति पड जाती है। चौथे वे नियत तादाद मे ही जीव से सम्बद्ध 


होते हैं । 


उत्कर्षण- स्थिति और अनुभाग के वढने को उत्कर्षण 
वहते हैं। 

अपकर्षण--स्थिति और अनुभाग के घटने को अपकर्षण 
कहते है । 


: वबन्ध के बाद वन्धे हुए कर्मों मे ये दोनो उत्कर्षण- 
अपकषेण होते है। घुरे कर्मों का बन्ध करने के बाद यदि जीव 
अच्छे कमें फरता है तो उसके पहिले बाधे हुए छुरे कर्मो की 
स्थिति और फलदान शक्ति अच्छे भावो के प्रभाव से घट जाती 
है। इसे ही अपकषेण कहते हैं और अगर बुरे कर्मों का बन्ध 
फरके उसके भाव और भी अधिक कलुषित हो जाते है जिससे 
चह और भी अधिक बुरे काम करने पर उतारू हो जाता है तो 
पुरे भावों का असर पाकर पूर्व मे बाघे हुए कर्मों की स्थिति 
और फजदान शक्ति और भी अधिक बढ जाती है, इसे ही 
उत्कषण कहते है । इन दोनो के कारण ही कोई कमे जल्दी फल 
देता है और कोई देर मे । तथा किसी कर्म का फल तीत्र होता 
है और किसी कर सन्द । 


सत्ता-बघने के बाद तुरन्त ही कमें अपना फल नहीं 
ता है। कुछ समय बाद उसका फल मिलना शुरू होता है। 
तेब तक वह सत्ता मे रहता है। जैसे शराब पीते ही तुरन्द 
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अपना बगर नही देती किन्त दौद्ा समय बाद अपना असर 
दिखलाती है। बेस ही तर भी बधने के बाद तुरन्त अपना फन्र 
ने देकर छुछ समय तक सत्ता में रहते है। इस काल को जन 
परिभाषा में अबाघा छाल वबद्ते है 


उदय-कर्मो के फल देने को उदय कहते हैं। यह उदय 
दो तरह फा होता है। फलोदय और प्रदेशोदय । जब कर्म अपना 
फल देकर आत्मा मे अलग हो जाता है तो वह फलोदय कह 
जाता है और जब बर्म बिना फल दिये ही अलग हो जाता है 
ती उसे प्रदेशोंरम कहते हूँ । 


उद्दीरणा-जंसे आमो को पाल में देने से वे डाल की 
अपेक्षा जरदी पक जाते है। उसी तरह कशी-की कर्मो का 
अपना स्थितिकाल पूरा किये बिना ही फल भगता देना उदी रणा 
पफहलाती है । उदीरणा के लिये णहिले अपकर्षणकरण के द्वारा 
कर्म की स्थिति को कम करना पडता है । जब कोई असमय में 
टी भर जाता है तो उसकी अकाल मृत्यु कही जाती है । इसका 
पारण आयु कर्म की उदीरणा ही है। स्थिति का घात हुए बिना 
उदीरणा नहीं होती । 


सक्रमण- एक कर्म का दूसरे सजातीय कर्मरू्प हो जाने 
को सक्रमणकरण कहते हैं। यह सक्रमण कर्मो के मूल भेदों मे 
नही होता है न ज्ञानावरण दर्शनावरण रूप होवा और न दशेवा- 
चरण ज्ञानावरण रूप ही। किन्तु अपने ही भवातर भेदों में 
होता है जैसे वेदनीय कर्म के दो भेदो से साता वेदनीय असाता' 
बेदनीय रूप हो सकता हैं और असाता चेदनीय साता वेदनीय 
रूप हो सकता है। किन्तु कर्म के लिये अपवाद है। आयु कर्म 
के चार भेदों मे परस्पर सक़्मण नहीं होता है। जिस गति की 
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ञायु बाधी है नियमतः उसी गति में जाना पड़त्ता है। उसमें 
रद॒दोबंदल नही हो सकता । 


उंपशम-कर्म को उदय मे आ सफने के अंयोग्य कर 
देना उपशमकरण कहलाता है। 


निधत्ति-जिस कमे की उदीरणा हो सकती हो किन्तु 
उदय और संक्रमण न हो सके उसको निधत्ति कहते हैं । 

निकाचना--जिस कर्म की 3दीरणा, सक्रमण, उत्कर्षण 
ओर अंपकषेण ये चारो ही अंवश्थायें न हो सकें उसे निकाचना- 
करण कहते है । 


और भी कम सिद्धांत की बहुत सी बाते हैं जो जैन कर्म 


साहित्य से जानी जा सकती हैं। यहाँ विस्तारभय से नहीं 
लिखा जाता । 


शका-कर्म जड (ज्ञान शून्य) होते है । उन्हें ऐसा बोध 
ही नही होता क्षि--अम्रुक जीवों को अमुुक समय पर उनकी 
अमुक-अम्ुुक करणी का अम्लुक-अमुक फल देना है, ऐसी सूरत भे 
जैनो का कर्म सिद्धात निरर्थक सा प्रतीत होता है । 


संमाघान- जड पदार्थ भी अपनी शक्ति और स्वभाव के 
अनूसार ठीक समय पर व्यवस्थित्त काम करते देखे जाते है । 
समुचित मात्रा मे सर्दी गर्मी के मिलने पंर बफे गिरना, बरसात 
होना, ठंडक-गर्मी का पडना, बादलो के आपस में टकराने पर 
विजली उत्पत्त होना, भूचाल-तूफान आना, ऋतुओ का पलट॑ंना 
गादि प्राय सभी काम जड़ पदार्थों के अपने-अपने स्वभावानुसार 
ठीक समय पर अपने आप हो जाया करते है। कोई भी ज्ञान- 
धारी वहा कुछ करने घरने नहीं पहुचता है । हम भोजन करे 
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दे) हमारा काम सिर्फ आहार फो पेट में पहुँचा देना होता है । 
णागे वह उदगरध आरार चर्गर हमारे प्रवत्त के धपने आप 
अनेक क्रियाये करता है। यथायोस्य जठरारिन के द्वारा यधायोगव 
रस, रक्त, मास, अरिवि, मज्जा, वीरयादि दन जाते है । यह सब 
काम जए ही करता हूं कि यह प्रत्यक्ष है । यह बात निम्न गाया 
मे ठ्द्ाई - 


जह पुरिसेणाहारों गहियों। 
परिणमठ सी अणेयघबिहं। 
मसवसा गहिरादी भाषे। 
उपरणिसंजुत्तो... प्रषवछ्दीा 

[घपमयद्रामुत ] 


अर्थ-जिम प्रकार पृषुष के द्वारा साथा गया भोजन 
जठराग्नि के निमित्त से मास, चरवी, रुधिरादि रूप परिणत हो 
जाता है उसो प्रकार यह जीव नपने भावी के द्वारा जिस कर्म 
पुज को ग्रहण करता है) उसका तीम्र, मंद मध्यम कपाय के 
अनुसार विविद्व रूप परिणमन द्ोकर वह अनेक प्रकार से फल 
देता है 


आये दिन अखवारी मे पूर्व जन्म की घटवाये छपतो 

रहती हैँ जिनमें कर्मो की फल प्राप्ति का थी जिकर भा जाया 
करता है। ऐसी ही एक घटना का हाल हम बहां लिख देते है: 
,, आयरलेड में एक चार वर्ष के बालक ने अपनी पूर्व जन्म 

की कथा लोगी के सामने अपने माता-पिता की बार-बार 
धुवाई । प्रथम तो माता-पिता का उस कथा को सुनकर विश्वास' 
ही नही हुआ और यह समझा कि बालक के मस्तक से बिगाड़ 
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हो गया है या माइड मे गर्मी बढ गई दिखती है, इसलिये इसका 
अच्छा इलाज कराना चाहिये । अनेक अच्छे-अच्छे डाक्टरो ने 
उस बालक के मस्तिष्क की जाच करके कहा कि इसका 
मस्तिष्क पूर्णत शुद्ध और निर्विकार है। जैसा उत्तम मस्तिष्क 
इसका है वेसा अन्य बालकों मे मिलना कठिन है। तब लाचार 
होकर माता-पिता ने उस बालक के कथनानुसार उसके 

जन्मातर के माता-पिता की खोज कराई। वालक ने जं॑न्मातर 
फे अपने माता पिता का निवास काठियावाड में राजकोट के 
पास एक ग्राम में बताया था। भारत सरकार द्वारा शोध की 
गई तो उसके माता-पिता आदि के नाभ, उस बालक की पूर्व 
जन्म मे मरने की तारीख, उसके बत्ताये घर के काम सब ज्यों 
फे त्यो मिल गये। मरण के ८॥ मास बाद उस बालक ने 
आयरलेंड मे जन्म लिया था। पूर्व जन्म मे उस बालक के जीव 
ने एक पडोसी बुढिया की रुण्णावस्था में सेवा की थी और 
गरीब लोगो को वस्त्र दान से बाटे के । जिन वस्त्रो को वह 
दान में देता था, एक दिन उनमे सर्प छिपकर बैठ गया और 
चालक के पूर्वभव फे जोव को काट खाया उससे मरकर वह 
आयरलेंड मे एक करोडपति के यहाँ पैदा हुआ ६ 


इस प्रकार कर्म सिद्धांतके विपयो में जितनी युक्तियुक्त और 
सूक्ष्म विवेचना जैनधर्म मे की गई है वंसी अच्य घर्म मे नही है । 
अनेकातवाद, अहिसावाद की तरह कर्मवाद भी जैनधर्म का एक 
खास सिद्धांत है | कर्म क्या है ? क्यो बन्धते हैं ? वच्धने के क्या- 
प्या कारण है ? जीव के साथ वे कब त्तक रहते हैं ” क्या-क्या 
फल देते हैं ? उन्ससे छुटकारा केसे हो सकता है ” इत्यादि वातों 
फा खुलासा केवल जैन-धर्मे मे ही मिलता है और विल्कूल 
चेज्ञानिक ढंग से मिलता है। %% 


४४, 


सी ननननीननननीननाननन 


क्या कभी जैनी भाई भी विद्वानों 
का आदर करना सीखेंगे ! 


“त्रीश्वाणी” के हाल ही के अक में बम्बई में इन बीस 
वर्मा में किसी जैन चिहान्‌ का स्थायी मिवास न होने पर बिता 
व्यक्त की गई है । अभी हुआ ही क्या है ? जागे २ देखना होता 
ह गया ? जैन विद्वानों के प्रति जैसा रवैय्या दि० जैन समाज 
अपना रही है, यदि यही हाल रहा तो भोड़ेही वर्षा में बम्बई हीं 
नहीं अन्य शहरी के लिये भी यह चिंता उत्तरोत्तर बटती ह्दी 
जायेगी | हम देखते है कि जिस दि० जेंन समाज मे विद्वत्ता की 
प्राप्ति से न तो जीविका की समस्या हल होती है गौर न द्दो 
उसका चिद्वता के लिहाज से सन्‍मान ही हीता है। उस संमाज 
में भला विद्वान बनमे की किसकी इच्छा होगी ? यहाँ तो सं 
धान २२ पसेरी हैं, यह तो वेणिक्‌ समाज है। इस समाज मे 
विद्वानों की कदर नहीं है। धनाढ्यों की कदर है। यहाँ विद्या 
से अधिक धन को महत्व दिया जाता है। एक विद्वाच्‌ शास्त्रोक्त 
बात कहे तो पंचायत मे उसकी कोई नही सुनैगा। वहाँ 
श्रीमती का ही वोलवाला देखा जाता है उन्होंने जो कुछ कह 
दिया तो उनकी हाँ मे हाँ सब मिला देंगे। ऐसा इस समाज का 
हाल है। 'घिनवानु बलवान लोके धनादुभवति पडितः की 
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उक्ति यहाँ चरिता्थ हो रही है। “विद्वान सत्र पूज्यते” का 
जमाना अब नही रहा | वह पुराना जमाना था जब राजा भोज 
जैसे विद्याप्रेमी नरपु गव इस धरातल पर बसते थे | उनके लिये 
फहा जाता है कि एक महाविद्वात्‌ ने जिस दम यह सुना कि 
राजाभीज का स्वर्गंवास होगया तो उसके मुह से एकदम 
निकल पडा कि-- 


अंथ धारा निराधारा निरालबा सरस्वतो। 
पंडिता' खडिताः सर्व भोजराजे दिवगते॥ 


अर्थ-राजा भोज के स्वर्ग सिधारने पर आज धारा 

नंगरी निराधार होगई | सरस्वती को अब आश्रय देने वाला 

फोई नही रहा । पडित सब खडित होगये--उनका मान सन्मानत 
फरने वाला उठ गया। 


राजा भोज की यह घोषणा थी कि मेरी नगरी मे सस्कृत 
का पाठी यदि कुम्हार भी है तो वह खुशी से रहो । पर यदि 
प्राह्मण भी है और वह सस्कृत विद्या से हीन है तो वह मेरी 
भगरी मे नही रह सकता है। कहते है कि उसकी इस नीति के 


फलस्वरूप उसकी पालकी को ढोने वाले कहार तक सस्क्ृत के 
जाता थे । 


प० आशाधरजी ने अनगारधर्मामृत की टीका मे प्राचीन 
पथ इस प्रकार उद्धू त किया है-- 


जनभ्र्‌ ततददाधारी तीथे द्वावेष. तत्वत । 
ससारस्तीरयते ताम्यां तत्सेवी तीरथेसिवकः ॥॥ 
सिस्क्कत सस्क्रण पु० १४०॥ 
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अर्य -जिनवाणी और जिनवाणी के ज्ञाता पडित ये दो 
ही वास्तव में त्तीथ है । क्योकि ये दोनो ही इस जीवको ससार 
से तिरानेवाले है। जो उनको सेवा करते है वे ही सच्चे तीर्थ 
सेवक कहलाते है । 


मानाकि हमारे प्रतिभाशाली आचार्यो ने हमारे कत्याण 
के बारते उच्चफ्रोटि के जास्त्र रच कर भगवान की वाणी को 
हमारे तक पहुँचाई | कित्तु उन शास्त्रों को जानने पढने वाले ये 
पदित लोग ही जब नहीं रहेंगे तो उनका व्याख्यान कौन 
करेगा ? शास्त्र ही सब बेकार हो जायगे। इसलिये उक्त प्राचीन 
पद्म मे जास्त ही नहीं शास्त्रों के ज्ञाताओ को भी तीर्थ॑तुल्य 
बताया है वह यथार्थ है। उनमे कुछ भी अत्युक्ति नही है । 
मुमुक्षुओ के लिये तो एक तरह से वे जैन पंडित ही चलते फिरते 
जगमतीर्थ हैं । उसमे कोई शक नही है| किन्तु ये बातें तो उन 
युग की थी, जब प्राणियो की वाछा ससार सागर से तिरने की 
नहा करती थी | उनके लिये तो सचमुच ही जैन पडित तीर्थ 
तुल्य ही थे । किन्तु वर्त माव का युग तो अर्थ युग है। इस युग के 
मनुष्य ससार से तिरना ही नही चाहते हैं उन्होंने तो अपना 
सबसे वडा कल्याण धन के संग्रह करने मे समझ रकक्‍खा है। 
जिस परिग्रह को जैनाचायोने पाप वता कर उसे त्यागने का 
उपदेश दिया--उसी परियग्रह के सचय में इन्होंने अपना उद्धार 
मान लिया है और कुछ तो धनमद से ऐसे उद्ध,त होगये है कि- 
ये जैन पडितो को तीर्थ॑तुल्य तो कया मानेंगे उन्हे तृणतुल्य भी 
नहीं मानते । ऐसी स्थिति में इनसे यह आशा कभी नही की जा 
सकती कि ये जैन पडितों को तीर्थ॑तुल्य मानेंगे । 


आचाये श्री वीरनन्दि ने चद्रप्रभ काव्य मे लिखा है कि“ 


नह ॥.) . ५» 
“क्यों सभी जैनी भाई *” | '[ श१६ 
“न हारयष्टि. परमेव दुलंभा 
ससतभद्रादिभवा च भारती ।* 
बहुमूल्य हार की लडी इतनी दुलंभ नही है जितनी कि 
समतभद्रादि ऋषियो की वाणी दुर्लभ है। 
यह प्रतिष्ठा की बात है कि आज के कुछ जैनधन कुबेर 
साहित्य क्री ओर आकर्षित हुये है । वे किसी विशिष्ट साहित्यिक 
रचना पर प्रति वर्ष लाख २ रुपयो का पुरस्कार देने मे भी 
सकोच नही करते हैं। ये पुरस्कार अभी तक जेंनेत्तरो को ही 
| प्रिल पये है । क्योकि उसका कार्यक्षेत्र साव॑जनिक है। उसका 
उद्देश्य प्रधानत जिनवाणी के ज्ञाता विद्वानों के प्रोत्साहन के 
लिये नही है । जिस जिनवाणी को कि हमारे आचार्यों ने अपार 
मूल्य की बताई है। पं० आशाध रजो ने कहा है-- 
४ । “बरसमेकोष्प्युपक्षतों जंनो नानये सहस्नरश 


| हे पु <, 
“एक भी जैन का उपकार करना जितना श्रेष्ठ है उत्तना 


, अन्य हजारो का उपकार करना नही है /” इस मर्म फो समझने 
की जरूरत है । 

,जैन साहित्य और उसके ज्ञाताओं के बिना प्रिकाल में 
भी जेनधमे का प्रकाश नहीं हो सकता है यह अटल सत्य है। 
एक कवि ने भी कहा है कि-- 

अंधकार है वहाँ, जहाँ आदित्य नहो है १ 
है वह मुर्दा देश, जहाँ साहित्य नहों है ४। 
आज के श्रीमानो को जैन पडितो की जरूरत भी क्या 


है ? इनके बिना उनका कौनसा काम विगड रहा है ? कभी २ 
उनको पृुजा प्रतिष्ठा या जैन विवाह्मदि के अवसर मे जैव 
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पडितो की जरूरत पड जाती है तो थोडी बहुत उनकी खुशामदी 
करके अपना काम निकाल ही लेते है। काम निकले बाद कभी 
उनको फूटी आँख से भी वे नही देखते है। अहसान मानना तो 
दूर रहा । यही नही जैन लेखक जब समय लगा कर बड़े परिश्रम 
से लेख लिखकर अपना ही गाठ का डाक खर्च लगाकर उ्हें 
दि० जैन पत्रो मे प्रकाशनार्थ भेजते हैं तो पत्रकार उन्हे किसी 
तरह छाप तो देते हैं। परन्तु जिस अक में वह छापा जाता है 
वह अक भी उन लेखकों को फ्री नहीं भेजा जाता है। इस 
अनुदारता का भी कोई ठिकाना है। ऐसी नीति जेनमित्र आदि 
कुछेक पत्नो को छोडकर बाकी सब ही की है। श्वेताम्बर जेन 
पत्रकार तो अंक ही नही दि० जन लेखको को पुरस्कार तक भी 
देते हैं । गीता प्रेस गोरखपुर का विख्यात पत्र " कल्याण” मे भी 
किसी का लेख छपता है तो लेखक को साधारण अक ही नहीं 
उसका बहुमूल्य विशेषाक भी भेट मे मिलता हैं। परन्तु दिं० 
जनपत्रो का अजब हाल है। उन्हे लेखको की परवाह नहीं है! 
जिस समाज मे पंडितो के प्रति ऐसा रूखा व्यवहार है उस 
समाज में पडित नजर आरहे है यहो आश्चय है। समाज की 
जंसी मनोवृत्ति है वेसी ही दशा उसकी होकर रहेगी । वह समय 
दूर नही जब सेक्डो कोसो पर कोई विरला ही जैन पडिंत॑ 
सुनने को मिलेगा और तब पडितों के लिये समाज तरतेगी। 
आये साल जैन पडितो की कमी होती जा रही है। इस वर्ष ही' 
तीन प्रसिद्ध पडित-अजितकुमार जी, जुगलकिशोरजी और 
चेनसुखदासजी चल बसे | इसी तरह दस बीस वर्षों मे पुराने 
पडित सब दिवगत हो जायेंगे । और समाज को पडितो के प्रति 
वर्तमान मे जो उपेक्षाबृत्ति है उसे देखते हुये नये पडित भीं 
कोई क्यों बनेंगे ? 
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हमने भूमिका ही कुछ ऐसी बनादी है जिससे पण्डित 
होना एक अभिशापही समझ्ना जावेगा (जैन पण्डितो की दो 
स्थानों के लिये माग होती है--एक जैन विद्यालयों में अध्यापक 
फे लिये और दूसरी शास्त्र सभा के लिये। सो शास्त्र सभा के 
लिये तो ऐसी कोई जरूरी नही है, पण्डित आसानी से मिल 
जाये तो ठीक है, नही तो न सही । क्योकि धामिक रुचि लोगो 
मे घटती जा रही है । रही अध्यापकी की बात सो जेन विद्या- 
लय तो तेजी से उठते जा रहे हैं। क्योकि आज के जननी भाई 
प्राय अपने लड़को को सरकारी स्कुलो में हो पढाना ही अच्छा 
समझते है । कारण कि वहाँ फी पढाई से अच्छी त्तनखा पर 
सरकारी नौकरी मिल जाती है ऐसी उनकी धारणा है। जैन 
विद्यालय की पढाई से तो न समाज में पूछ है और न कोई 
नौकरी है। और जैन विद्यालयों मे नौकरी भी कही मिल जाये 
तो बहुत कप्त वेतन पर, जिससे उसका गुजारा भी सुश्किल से 
घले | अत उनका कहना है कि--इस पढाई को पढाना एक 
तरह से लडको का जीवन बिगाडना है इस प्रकार जिन कामो 
के लिये जैन पण्डितो की जरूरत पडती थी वे काम ही अब नही 
रह रहे हैं तो नये जैन पण्डित होने की आशा ही अब क्‍या की 
जावे ? ) इतना सबकुछ होते हुए भी समाज जैन पण्डितो का 
पहु सन्‍्मान करती होती, उनको अपनी पलको पर वैठाती होती 
तवभो कुछ गनीमत थी, इससे यह क्रम किसी तरह चलता 
रहता, किन्तु आज तो स्थिति बडी भयकर है। समाज हितंषी 
ताओ का प्रमुख कत्तंव्य है कि वे इस समस्या पर दूरदर्शिता से 
अविलम्व विचार करे । 


विद्वानों के प्रति ही नही, अधिकांश श्रीमतो की अधि- 
रुचि तो जैद साहित्य के प्रति भी नही है। प्राय. सभी जैद 
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भन्दिरों के प्रबंधक ये ही लोग होते है और जैन मन्दिरो मे रुपये 
की कभी प्राय होती नहीं उस रुपये को ये लोग मन्दिर के अन्य 
कामो में तो अनाप-सनाप खर्च कर देते है, पर जब यह कहा 
जाता है कि-जी जैन शास्त्र नये प्रकाशित होते हैं उनकी 
एक २ प्रति जैन मन्दिर से अवश्य मगानी चाहिए-तो उत्तर 
मिलता हैं “यह तो फिजूल खर्च है, कौन पढने वाला है।” इस 
श्रीमती के लिये जिनवाणी आकपण की चीज नही है। क्योकि 
ये लक्ष्मी के दास उसके स्वाद को नहीं जानते है । 

किसी कवि के कहा है - 

“ब्रथा किराती करिकुम्म जाता, 

मुक्तां परित्यज्य विभतियुझ्जां 


जैसे भीलणी के सामने गजमोती और चिरमिये रबंखी 
जाये तो वह चिरमियौ को ग्रहण करेगी, गजमोतियी को नही । 
क्योंकि वह गजमोतियों के महत्व को नहीं जानती है। यहीं 
हालत समाज की प्रायः शास्त्र और शास्त्रज्ञो के साथ है, ःहै 
इनका कुछ भी महत्व नही समझती यह स्थिति बडी भर्थकर हैं 
धर्म का पल ही संकट मे है । 


(कुछ भी हो यदि धर्म की गाडी चलानी है तो वह 
सुचारु रूप से सरस्वती और लक्ष्मी इन दी पहियो से ही चल 
सकेगी, अकेली एक एक लक्ष्मी से नही । ) 


अन्तमे समाज से मेरा निवेदन है कि मैंने जो यह कह 
सत्य लिखा है उसके लिए मुझे क्षमा करेंगे और इस गम्भीर 
समस्या पर दूरदशिता से विचार कर समुचित समाधान 
सामने लायेंगे। , 54% 


डेप 


>> 


वास्तुदेव 


श्री १० आशाधरजी मे अपने बनाये प्रतिष्ठा पोठ पत्र 
४४ मे और अभिपेक पाठ के एलोक ४४ मे वाह्तुदेव का उल्लेख 
निस्त शब्दों में किया है-- 


श्री चास्तुदेव वास्तुनामधिष्ठातृतयानिशस्त 
फुर्दन्तनुग्रह कस्पय सान्‍यो नासीति मास्यसे ॥४४४ 
आओ ह्वीं वास्तुदेवाय इदसर्च पा ०. ००००७०१ ७७७०० ०००० ७००००७०० 


अर्थ-हे श्री वास्तुदेव (गृह देव) तुघ ग्रहों के अधिष्ठा- 
ताप ने से निरन्तर उपकार करते हुये फिसके मान्य नही हो ? 
सनी के मान्य हो इसी से मैं भी आपको मानता हूं । 
ऐसा कह कर वास्छुदेव के लिये अ् देवे । 
।.. अुंतसागर ने वास्तुदेव की व्याख्या ऐसी को है-- 
_वास्तुरेव देवो वास्तुदेव ।” घर ही को देव मानना वास्तुदेव॑ 
है। ज॑ंसे लौकिक में अन्नदेव, जलदेव, अग्निदेव आदि माने 
जते हैं। इससे मालूम होता है कि श्रुतसागर की हृष्टि मे वह 
कोई देवगति का देव नही है | करणानुयोगी-लोकानुयोगी ग्रन्थों 
में भी वास्तु नाम के किसी देव का उल्लेख पढने भें नही आया 
है। आशाधर ने इस देव का नाम क्‍या है यह भी नही लिखा 
है। यहाँ तक फि इसका स्वरूप भी नही लिखा है। 
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प्रतिष्ठा निलका के फर्ता नेमिचद्ध के सामने भी भाधाधर 5 


उक्त एलोक था । जिसके भावकोीं लेकर उन्होंने जो श्लोक 
रचा हे वह प्रतिदानिलक के पुप्द ३2४७ पर उस प्रकार #-- 


सर्वेपु बारतुपु सदा निवसत मेन 
भरी वास्तुदेवमसिलस्य कृतोपकार । 
प्रागेव वात्तुविधि कल्पितशनागमो- 
घानफोणदिशि पुजनया धिनामि ॥ 


अर्थ-गब घरो में सदा नियास करने बाले सौर सबका 
जिसने उपयार दिया /£ गया परिले से ही जिसका एशान कोण 
की दिशा में बात्तुविधि से यञ्ञ भाग कत्पित है ऐसे इस वास्तु 
देय को पूणता हूं । 


अभियेक पाठ सम्रहके अन्य पाठो में वास्तुदेव का उल्लेख 
नही है । हाँ लगर जिनगृहदेव को वास्तुद्रेव सान लिया जाव ते 
कदा चित्‌ जैनधर्म से उसको सगति बेठाए जा सकती है । क्योकि 
जैनागम में जिन मन्दिर को नवदेबों में गणना को है। पता 
नहीं आगाधर और नेमिचर्द्र का वास्तुद्वेव के दिप्य में यही 
अभिप्राय रहा है या और कोई ? किरभी यह तो स्पष्ट ही है कि 
जैन वह्े जाने वाले अन्य किसने ही क्रियाकाडी भ्रन्थो 
वास्तुदेव को जिनगृहदेव के अर्थ में नहीं लिया हे ) 


जैसे कि नेमिचन्द्र प्रतिप्ठापाठ के परिणिष्ट में वास्तु 
बलि विधान नामक एक प्रकरण छपा है वह न माक्तम नेमिचन्द्र 
कृत्त है या अन्‍य कृत ? उसमे वास्तुदेवों के नाम इस प्रकार 
लिखे द्वैं-- 


चास्तुदेव ] [ ४२५ 


“आयें, विवस्वत्‌, मित्र, भूधर, सविद्र, सा्विद्र, इन्द्रराज, 
रुद्र, रुद्रराज, आप, आपवत्स, पर्जन्य, जयंत, भास्कर, सत्यक, 
भशुदेव,अतरिक्ष, पूषा, वितथ, राक्षस, गधवे, भू गराज, मृषदेव, 
दोवारिक, सुग्रीव, पुष्पदत, असुर, शोष, रोग, नाग, मुख्य, 
भल्‍्लाट, म्रग, आदिति, उदिति, विचारि, पृतना, पापराक्षसी 
और चरकी ये ४० नाम हैं ।” 


वास्तुदेवो के इसी तरह के नाम जनेतर ग्रन्थो मे लिखे 
मिलते है ( देखो सर्वंदेव प्रतिष्ठा प्रकाश व वास्तु विद्या के 
अजेन ग्रन्थ ) वही से हमारे यहाँ आये है। वे भी आशाधर के 
घाद के क्रिया-कांडी ग्रन्थो मे-पुन्याहवाचन पाठो मे । यह बलि 
“विधान इसी रूप मे आशाधर पूजा-पाठ नाम की पुस्तक मे भो 
छपा है। वहाँ दस दिग्पालो को भी वास्तुदेवोमे गिना है । 
जैनेतर भ्रन्थो मे ऐसा नही है। 


एक सधि जिन सहिता में भी वास्तुदैव बलि विधान 
नामक २४ वा परिच्छेद है जिसमे भी उक्त ४० नामो के साथ 
दश दिग्पालो के नाम है, ऐसा माछूम होता है कि--वास्तुदेवो 
को वलि देने के पहिले दिग्पालो का बलिविधान लिखा हो और 
लगते ही वास्तुदेवों को बलि देने का कथन किया है इस तरह से 
भी वास्तुदेवो मे दिग्पाल देव सामिल हो सकते है । अन्य मत में 
वास्तुदेवो को बलि देने की सामग्री मे मधु-मास आदि है। जैन 
मत से मांस को सामग्री मे नहीं लिया है तथापि मधु को तो ] 


एक संधि सहिता के उक्त परिच्छेद के १७ वे एइलोक मे 
भजेदार बात यह लिखी है-बलि देते वक्त बलि द्वव्यो को लिये 


५२६ |) [ #*# उन निबन्ध रत्तावली भाग २ 


हुए आभूषणों से भूषित कोर्ट बस्या या वेश्या अबबा कोई 
मभदमाती रत्री होनी चाहिये । यबा-- 
चतिप्रदानकारों तु योग्या स्थाए बलिधारणे। 
भूपिता फन्‍्पया वा त्याए वेश्या वा मत्तफामिनो ।4ृणा 
[परिष्ठेद २४] 


ऐसा कथन नेमिचट्र प्रतित्ा पाठ में छपे इस प्रकरण के 
पृष्ठ ४ के ग्तोक ११ से भो प्रतिनासित्त होता है। 

जिन शास्त्रोमे साफ दौर पर अन्यमत्तके माने हुए देवोकी 
आराधना वा कथन किया है और उनको आराधना विधि मे 
सी बाहितात बाते वेश्या जादि की लिखी है। उन शास्त्रों को 
हम के न यह देखपर जिनवाणी मानते रहे कि वे सस्क्ृत प्राइृत 
में लिये ई और किन्‍्ही जैन नामधारी बड़े विद्वानु के रे हये 
है जब तक हमारे में यह भागममूटता बनी रहेगी तव तक हम 
ऊंन धम का उज्ज्वल रूप नही पा सकेगे। उन मिथ्या देवो का 
ऐसा कुछ जाल छाया हुआ हु वि पंडित लोग भी इनके दुर्मोह 
से ग्रसित है | शुद्धाम्नायों प० शिवजो रामजी राची वालो का 
लिखा एक प्रतिष्ठा ग्रन्थ प्रयाशित हुआ है जिसमे इन सभी 
वास्तुदेवों की उपासना का वर्णन किया है। बलिहारी हैं उनके 
शुद्धाम्नाय वी । 


िित+-++ +-> >> 


वास्तुदेवो के जो नाम जैन ग्रन्थों में लिखे मिलते हैं 

उनकी अन्यमत के नामो से कही २ भिन्‍नता भी है। जैसे अन्य- 
मत के नामअथंमा, सवितु सावित्र, शेप, दिति विदारि | इसके 
स्थान मे जेनमत के नाम क्रम से ये है-आये, सर्विद्र, साविद्र, 
*शोप, उदिति और विचारि | इन नामों में थोड़ासा ही अक्षर 


वास्तुदेव ] [४२७ 


भेद है। यह भेद लिखने-पढने की गलती से भी हो सकता है। 
कुछ नामभेद शायद इस कारण से भी किये हो कि उनसे 
स्पष्टत अज॑नत्व क्षलकता है । जंसे अर्यमा का जाये, शेप का 
शोष दिति का उदिति बनाया गया है। क्योकि अन्यमत में 
बार्यमा का अर्थ पितरो का राजा, शेप का अर्थ शेप-नाग, 
दिति का भर्थं देत्यो की माता होता हं। सर्विद्र और साविद्र 
शब्दों का कुछ अर्थ समझ नही पडता है, जरूर ये शुद्ध शब्द 
सवितृ और सावित्र का बिगडा रूप है। इसी तरह शुद्ध शब्द 
विदारि का गलती से विचारि लिखा पढा गया है। 


'*«. वास्तुदेवों के नामो मे रुद्र, जयत (यह नाभ इन्द्र के पुत्र 
का है) और अदिति (यह देवो की माता का नाम है) ये दाम 
दोनो ही मतो के नामो मे है । परन्तु मूल मे ये नाम साफ टौर 
पर ब्राह्मणमत के मालूम देते है। जन मान्यता के अनुसार इन्द्र 
का पुत्र और देवी की और देवो की माता का कथन बनता नही है। जैनम्त 
भे देवो के माता पिता होते ही नही हैं, न रुद्र ही कोई उपास्य 
देवमाना गया है। 


करू 


भगवान्‌ महावीर ने ब्राह्मणममत की फैली हुई जिन 
मिध्या रझढियो का जबरदस्त भडाफोड किया था खेद है उनके 
शासन मे ही आगे चलकर वे रूढिये प्रवेश कर गई है । 





हैक 


दि 


थी सीमंधर स्वामी का समय 


जिन शत के बीच में मेरु पर्वत होता है उसको विदेह 

सेशन बोजतने है । इस जम में देवदम “उत्तरकर को छोड कर शेप 
में सदा चतर्थ काल रहता जहाँ कभी मोक्षमार्ग बद नहीं 
ता ? | और नदा ही जहाँ फे मनुष्यों की काय प्रायः पानसोा 

धनपयी ऊंची व आयु अधिक से अधिक एक करोड़ पूव वर्ष 
की होती 2 । मेरे से पूर्व दिशा की तरफ का भाग पूर्व विदेह 
ओर परिसम फा भाग पश्चिम विदेह कहलाता है । अढाई दीप 
गे पान मेरु पर्वत होने के कारण पाँच विदेह क्षेत्र होते हैं। सभी 
विदेशों में उक्तप्रवार से पृर्व॑-पश्चिम भाग होते है । प्र्॒-पश्चिम 
भागों में सोलह २ महादेश होते है। पाँच विदेहों के दश भागों 
में कुर णो की सय्या १६० होती है। कमी २ एक हीं 
समय में उन १६० देशों से १६० तीर्वकरों का सद्भाव रहता है। 
वत़्ते हैं ली अजीन नाथ स्वामी के समय मे पाँचों विदेहों में 

१६० तीवकर विद्यमान थे। निशचयत प्रत्येक विदेह के पूर्व 
पश्चिम भाग में कम से कम दो-दो तीर्थंकर तो हमेशा विद्यमान 
हते ही है| तदनुसार पांचों विदेहों मे कम से कम २० तीथकर 

नित्य पाये जाते हैं । इस वक्‍त भी पाँचों विदेहों मे सीमघरादि 
२० तीर्थंकर मीजूद हैं। जिस जवृद्वीप मे हम रहते हैं उसके 
-विदेह जेत्र मे भी पूर्व भागमे दो और पश्चिम भाग मे दो कुल ४ 


है ) मा ड़ 


श्रीसीमंधर स्वामी का समय ] [ शरद 


तीर्थंकर इस वक्‍त मौजूद है । सीमधर, युग्मधर बाहु और सुबाहु 
ये उनके नाम है। उत्तमे से सीमधर स्वामी की नगरी पूर्व 
विदेहस्थ पुष्कलावती देश की पुडरीकिणी है। युग्मधर की 
नगरी पश्चिम विदेहस्थ व प्रदेश की विजया” है। वाहु भगवान्‌ 
की नगरी पूव॑विदेहस्थ वत्स की 'सुसीमा' है और सुबाहु की 
नगरी पश्चमविदेहस्थ सरित्‌ देश को 'वीतशोका' है। 
सीमधरादि बीस तीर्थंकरो का चरित्र ग्रन्थ तो हमारे देखने मे 
नही आया है । अलबत्ता बीस बिहरमान पूजापाणों मे उनके 
माता-पिता चिह्न व्यदिको के नाम जरूर पढे है । 


अब हमे यह देखना है कि ये बीस तीर्थंकर जो इस समय 
विदेहो में विद्यमान हैं। इनका प्रादुर्भाव कब हुआ है ? भरततक्षेत्र 
के किस २ तीर्थंकर के तीथंकाल मे ये हुए हैं। शास्त्रो मे इस 
विषय मे सिर्फ एक सीमधर स्वामी के बारे में कुछ जानकारी 
मिलती है। अन्य तीर्थंकरों के बाबत कथन हमारे देखने मे नही 
आया है । 


रविषेण कृत पद्मपुराण पर्व २३ एलो०-७ आदि मे लिखा 
है कि--एकबार नारदजी राजा दशरथ से मिलने गये । दशरथ 
ने उनसे देशातरो का हाल पूछा । उस प्रसग मे उत्तर देते हुए 
नारदजी ने कहा कि-- 


“मैं पूर्व विदेह मे गया था, वहाँ पु डरोकिणी नगरी मे 
सीमधरस्वामी का दीक्षाकल्याणक का महोत्सव मैंने अपनी 
आँखो से देखा है । उनके उस उत्सव मे इन्द्रादि देव भी विमानों 
पर चढकर आये थे । मैंने वहाँ यह भी सुना कि इनके जन्म 
समय से भी इन्द्रादिको ने भाकर इनका जन्माभिषेक मेरु पब॑त 
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पर किया सा । जैसा सहपाणगों वा उत्सव यहाँ भनत क्षेत्र मे 
दे 


निसुत्न भगयास के एआ है, बना ही विदेश में सीमधर स्वामी 
का टुआ है ॥ 


परग उत्तात से याता जाता है क्वि-सीमधर स्वामी का 

अम्नित्व मुनिसुक्न भौर नमि तीघकर के अतरााल समय से था । 

जिनसेस कस 7रिउश यू राण पद्ष ४१ इवो० ई० में लिखा 

है कि प्रश मन के 7 थाने झेल उसका यता लगाने को 

नाउजी पूर्व खिदेंश मे पृरा लावतों ठेग की पुडरीकिणी नगरी 

में गगे। वही समध्णस्थ मे पहुँचव र भगवान सीमधर से प्रद्यु मत 
दाल मासूम गस्या। 


पदेमपराय के #थमानमार तो सीमधर ने सुनिसुब्रत 
भीर नभि के असतराल नमग में दीया ली थी और हरिवशपुराण 
के अनुसार नेमिनाथ के समय में वे बेयल जानी हो गये थे यह 
तो हगगठ मी | वि मदमयूराणकार ने परउमचरिय नामके 
प्रागन भाधा 6 एशपथ जो सह्त केरक बनुमरण क्या है ! 

ए सोरुधा स्थाशों का उक्त दीक्षा चुत्तात जसा पठमचरिय 
में लिया जा कैसा ही पदमपुराण में लिखा यवा हैं। ऐंसा ही 
एयन टेमगार्द ऊत जैन रामायण एवेताबर गन्च में भी हैं । 


रिवशपुराणणार जिनसेन के समक्ष रवियेण का पद्म” 
पुराण मौजूद था ही अत जिनरोन वे भी रविपेण के कथन को 
मर्गात बैठातै हथे नेमिनाथ के समय में सीम्रधर स्वामी को 
क्रेवल ज्ञानी प्रमट किया और नारद जी ने उनसे प्रद्यू मत का 
हाल जाना ऐसा लिया ) 


इन दोनो ग्रन्थों की इन कथाओं के आध्वार पर बहुत से 


श्री सीमधर स्वामी का समय ] [ ५३१ 


जैनी भाई यह समझे बैठे है कि- मुनिसुक्षत स्वामी के तीर्थंकाल 
से ही सीमघर भगवान्‌ का अस्तित्व चला आ रहा है। महसेन- 
कृत--प्रद्य म्नचरित (११ वी शत्ती ) पृष्ठ ५२-५३ में भी 
प्रद्य मत का हाल सीमधर स्वामी से हो जावना लिखा है। 


किन्तु आचाय॑ श्री ग्रुणभद्र प्रणीत उत्तर पुराण मे इससे 
भिन्‍न कुछ और ही कथन मिलता है। विदेहक्षेत्र मे जाकर नारद 
जी ने जिन तीर्थंकर केवली से प्रद्यम्न का पता लगाया था। 
वह कथन उत्तर पुराण में इस प्रकार है-- 


नारदस्तत्ससाकर्ण्प॑ श्रुणु पूर्व. बिदेहजे । 
नगरे पुडरीकिप्यां मया तीर्थकृतो गिरा ए६८ 
स्वयं प्रभस्य ज्ञातानि वार्ता बालस्थ पृच्छता । 
भवातराणि तद्वृद्धिस्थानं. लाघशो महानपि ॥६४॥ 
[पर्व ७२] 


अर्थ -श्रीकृष्णणी वात सुनकर नारद कहने लगा-सुनो 
पूर्व विदेह की पुडरीकिणी नगरी मे मैंने स्वय प्रभ तीर्थंकर को 
वालक प्रद्यू मत की बात पूछी थी । उनकी वाणी से मैंने प्रद्य॒ मस्त 
के भवातर जान लिये है । और वह इस वक्त किस स्थान में बढ 
रहा है तथा उसको क्‍्या-२ महात्‌ लाभ होने वाला है यह भी 
मैंने उन्ही भगवान्‌ की वाणी से जान लिया हूँ । 


उत्तर पुराण के इस उल्लेख से प्रगट होता है कि--नारद 
ने प्र मन का हाल विदेह क्षेत्र मे स्वयप्रभ तीर्थंकर से जाना 
था। न कि सीमधर स्वामी से । वहाँ उस वक्त सीमधर थे ही 
नही, वल्कि वे तो उस समय पैदा भी नही हुए थे। क्योकि एक 
नगरी मे ही नही विदेह के किसी एक महादेश मे भी एक काल 


प्र | [ है जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
में दो तोर्थंकरो का सदभाव नही हो सकता है । 


यहाँ यह भी ध्यान से रखने की बात है कि-ये स्वयंप्रभ 
तीर्थंकर वे नही है जिनका नाम बीस सीमधरादि मे ६ वे नम्बर 
पर जाता है। वे तो धातकी खण्ड के विदेहक्षेत्र मे हुए हैं। 
इसलिये उत्तर पुराण मे लिखे उक्त तीर्थंकर पु डरीकिणी नगरी 
में उस वक्त कोई जुदे ही स्वयप्रभ नाम के तीर्थंकर थे, जिनके 
पास मे जाकर नारदजी ने प्रद्यु म्त का हाल पुछा था। अगर 
उस वक्त वहाँ सीमधर होते तो आचार्य गरुणभद्र स्वयप्रभ का 
नाम नही लिखते | 


पुष्पदत कवि का बनाया हुआ अपभश्रश भाषा में एक 
महापुराण है जिसमे गरुणभद्र कृत उत्तरपुराण की कथाओं का 
अनुसरण किया गया है। उसके तीसरे खण्ड के पृ० १६० पर भी 
यह कथन उत्तरपुराण के अनुसार ही लिखा है। अर्थात्‌ वहाँ भी 
प्रद्युम्त का हाल स्व्रयत्रभ तीर्थंकर ने बताया लिखा है । 


इस प्रकार उत्तरपुराण जो कि मूलसघ की परम्परा का 
ग्रन्थ माना जाता है उसके अनुसार तो नारद जी विदेह मे 
प्रद्यु मन का हाल पूछने गये तब तक तो सीमधर स्वामी वहाँ 
विद्यमान ही नही थे इसलिये यही मानना पडता है कि वें बाद 
मे ही कभी हुए हैं । 


जबकि उत्तर पुराण से डेढ सौ बर्ष करीव पहिंले पद्म- 
पुराण बन चुका था और हरिवश पुराण भी उत्तर पुराण से 
पहिले का है फिर भी गुणभद्र ने उनके कथन को अपनाया नही, 
इससे यही फलितार्थ निकलता है कि रविषेण और जिनसेन 
(हरिवश पुराणकार) की आम्ताय जलग थी एवं गरुणभद्र की 


श्री सीमंघर स्वामी का समय | [ ५३३ 


अलग थी। भिन्‍न आम्नाय होने से ही यही नहीं जन््य भी 
कितना ही कथन आपस में मिलता नहों है। यह समस्या 
श्रुतसागर सूरि के सामने भी आई दिखती है#इसी से उन्होने 
इसका समाधान करते हुए षट्‌ प्राभुत की सस्क्ृत टीका के अन्त 
(पृष्ठ ३७६) में इस प्रकार लिखा है -८ 


“पे विदेह पुण्डरीकिणी नगर वदित सीम॑धरा पर नाम 
स्वयं-प्रभ जिनेन ४४ ४”! 


अर्थ : पर्व विदेह की पुण्डरी किणी नगरी के जो सीमंधर 
'हैं उन्ही का दूसरा नाम स्वयप्रभ है १) 
2. यह समाधान कहाँ तक समुचित है इस पर विशेष्ज्ञ 
विद्वान्‌ विचार करें| यूहज्जैन शब्दाणव प्रथम भागमे, मोक्षमार्ग 
प्रकाशक के प्रारम्भ में, पुण्याह्‌ वाचन मे, द्यानतराय जी 
जोहरीलाल,जी थानरसिह जी कृत बीस विहरमान पूजाओ मे, 
सस्कृत विद्यमान विशति जिन पूजा आदि मे बीस तीर्थंकरो के 
भाम इस प्रकार है --- 


१ सीमधर २ युगम्मघधर ३ बाहु ४ सुबाहु 
५ सजातक ६ स्वय॑ंप्रभ ७ ऋषभानन ८. अनतवोयोे 


मत विदेह मे सोमधर नाम के तीर्थंकर त्तो हमेशा ही रहते है 
कम्ती उनका अभाव नही होता। एक के बाद दूसरे इसी नाम से 
निरन्तर होते रहते हैं ऐसी ही मान्यता है (जैसे हिन्दुओ में शकराचार्ये 
ओर जन भट्टारको मे चार कीति स्वामी आजतक होते आरहे हैं कभी 
भी इस नाम से पट्ट खाली नही रहता)-इसीसे श्र्‌ तसागर सूरि ने ऐसा 
सप्राधान किया है इसके सिवा ओर कोई तरीका ही नही था । 


पूछ | [ # जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


&. सूर्यत्रभ १० विशाल कीति ११ वज्धघर १२ चेद्ानन 
१३ चअच्द्रवाहु (भ्रन्वाहु) १४ भुजगम ११ ईश्वर 
१६ नेमप्रभु १७ वीरसेन १८ महासेन १६ देवयश 
(यशोधर) २० अजितवीयय । 


उपरोक्त कुछ ग्रच्थी मे क्रमश चार तीरथकरों को जबूद्ीप 
विदेह मे आठ को घांत की खड मे और आठ को पुष्करार्ध द्वीप 
मे बताया है तदनुसार यह बात इस लेख के शूरू में भी व्यक्त 
की गई है किन्तु प्राचीन महापुराण (भारतीय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
से प्रकाशित ) पुण्याश्रव कथा कोश ( जीवराज ग्रन्थमाला 
शोलापुर से प्रकाशित ) मे इससे विपरीत कथन पाया जाता हैं 
जिनका विवरण मयप्रष्ठ के इस प्रकार है: 


सीमधर--धातकी खण्ड द्वीप पूर्व विवेह--आदिपुराण 
(जिनसेन कृत) प्रथम भाग पृष्ठ १४४ तथा पुण्याश्रव कया कोश 
पृष्ठ २४८ । 

युगधर--पुष्करार्ध दीप पूर्व विदेह-आदिपुराण प्रथम 
भाग पृष्ठ १४६ तथा उत्तरपुराण (युणभद्र कृत) प्रृष्ठ ८5७ एव 
पुण्याश्चव कथा कोश पृष्ठ २४५ व रष्टेफ । 


स्वथप्रभर-जम्बूद्वीप पूर्व विदेह “आर्दिपुराण पदस भाग 
पृष्ठ १६६ उत्तर पुराण पृष्ठ १४, १६9 १७क रेट), ४११ । 


स्वयप्रभ--धातकी खण्ड ढीप--उत्तर पुराण हट ५०-५१ ॥ 


इस विषय मे एक विशेष बात और ज्ञातव्य है समाधि 
भक्ति के अन्त्गंत एक गाथा पाई जाती है “: 


श्री सीमंधर स्वामी का समय ] [ ५३५ 


पंच अरिजयणामे पंच य सदिसायरे जिणे बंदे १ 

पंच जसोयरणामे पच य सीमंदरे बदे ॥४ी॥ 

इसमे बताया है कि-प्रत्येक विदेह क्षेत्र मे अरिजय, 
भतिसागर, जसोधर, और सीमधर ये घार-चार त्तीर्थकर विशेष 
जुदा ही होते हैं । 

इस सब से यह फलित होता है कि-कही एक रूपता 
एक नियम नही है एक सीमधर स्वामी भी पाँचो मेरु सम्बन्धी 
पांचों विषेहो मे एक ही समय में पाये जाते है यह नाम सबंत्र 
शाश्वत रूप है । इस विषय मे और भी कोई मथित्तार्थ हो या 
कोई सशोधन फी स्थित्ति हो तो विद्ानो से निवेदव है कि-वे 
उसे अवश्य प्रकट करे। गास्त्र समुद्र अथाह है । ९ 


विशेष ज्ञातव्य 

विदेह मे २-३-५ कल्याणको के धारोी तीोथंकर होते हैं । 

भरत हँमवत्त हरि विदेह रम्यक हैरण्य वर्तराघत वर्षा क्षेत्राणि 
१॥१०॥ (तत्वा्थेसूत्र, अध्याप ३) जम्बूद्वीष के दक्षिणात में भरतक्षेत्र और 
उत्तराक्त पे ऐरावतक्षेत्र है (दक्षिण से उत्तर) भरतक्षेत्र के बाद हिमवत्त, 
हुरि वर्ष है फ़िर भेर्ट प्रत है उसके आछपास चिदेह क्षेत्र है वह दो 
विश्वाग में है भेरु से पूरे मे पते विदेह ओर पश्चिम भे पश्चिम विदेह 
है। विदेह के पोछे मेर के उत्तर थे रम्यक वर्ष फिर हिरण्पवत और 
अन्त में ऐरावत्त क्षेत्र है ॥ 

भेरु के दक्षिण और उत्तर भे महाविदेह है जो देवफ़ुर और 
उत्तरकुष्ठ के नाम से प्रश्चिद्ध है जहाँ सदा भोग-भ्रूमि रहती है। अतः 
यहां सदा पहला (६०) आरा वत्तता है 4 किन्तु अन्यत् सर्वत्र विदेह में 
सदा कर्म-भूमि रहने से अवसधिणी का चोथा आरा और उत्सपिणी का 
सवीसरा आरा क्रमश- होता रहत्ना है 4 


५३६ | [ # ज॑न निवन्ध इतलावली भाग २ 


मारा भरतदीत्र हलिए में सोने में हथा प्राय सब दि प्राचार्य 
हेड दक्षिण में ृृए अब इनच्चित से उसर दिशा का ग्रम मानवार वर्णन 
शिया है एसी से विधा वी "उत्तरा इश्िणयुन्या (तत्यायंसत्र' अ« ३, 
२६ ) भर हसी भे उत्तर प्रतिपति शे बल्यय एक्षिया प्रतिषत्रि को 
अ्ष्ठ बताया हो | (देयों हक्सादी शा) 

जाउनिक मिशा शेड दरार यंग (एर्संगा) जाय सं्मीपवर्ती प्रदेश 
है| मिदितां था जनरूएुरों प्सी देने में है । 

शारतीय गोल >ोर आधुनिक भूगोत का समीकरण होने को 
आधशयरसा है। 





तत्वार्थ श्लोकवातिक की हिन्दी 
टीका का अवलोकन 


श्री मंदुसास्वामी विरचित तत्वार्थ सूत्र पर संस्कृत में 
रचे अनेक भाष्य और टीकायें है | उनमे से आचाय॑ श्री विद्या- 
भदिस्वामी विरचित श्लोकवातिक का भी एक विशिष्ट स्थान 
इसी तत्वार्थसूत्र पर स्वार्थ सिद्धि और राजवातिक भाष्य भी बडे 
'महत्वके हैं । और वे एलोकवातिक से भी पहिले के रचे हुये है । 
उनकी हिंदी टीकारयें तो न केवल आधुनिक विद्वानों ढ्वारा किन्सु 
पुराने विद्वानों द्वारा पहिले ही बन चुकी थी। लेफिन जहाँ तक 
मेरा ख्याल है श्लोकवातिक की हिंदी टीका का निर्माण अभी 
त्तक किसी भी विद्वान्‌ ने नहों किया था। इस कमी का हम 
घरावर अनुभव करते आ रहे थे । हष की बात है कि वह कमी 
भी अब प्री होगई है। इस ग्रन्थ की हिंदी टीका विद्वदवये, 
न्यायाचाये श्री पडित माणिकचन्द्रजी कौदेय ने की है। जैसा 
यह महत्वशालोी ग्रन्थ है सौभाग्य से इसके हिन्दी टीकाकार भी 
त्तदनुरूप ही मिले है | इन न्यायाचार्यजी का विद्वदमडली मे 
उच्चकोटि का स्‍थान है। दि० जैन समाज मे आप एक 
आदरणाय, प्रतिमा सम्पन्न, प्रतिष्ठित विद्वान माने जाते है। 
ऐसे ग्रन्थ की हिंदी टीका आप जंसे अधिकारी विद्वान! ही बना 
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सकते हैं । इस टीका में मल सन्‍्ध का अर्थ ती स्पष्ट किया ही है 
दिस्तु साय-साथ आपने अपनी तरफ से भी विगय को समझाने 
के लिये यश्ननत्र काफो विवेशन किया 2 जिससे आपका प्रधर 
शास्प्र शान झलकता है शोर उसे परकर पाठक आामानों से 
विधययत हृदयगम कार लेते है । इस चिशालयाय टीपा के बनाने 
में काफी श्रम करके आपने वास्तव में ही जन समाज का बढ़ा 
उपनार फिया हे जो विसी तरह भूलाया नही जा सबना। 


उक्त हिंदी दीका मा स्लोकवालिक ग्रथ. आचार्य 
छुघुसागर गवमाला सीलापुर से प्रयट हुआ ८ । इसके अब तक 
पांच घाण्य प्रकाशित हो पाये है। एन यण्टों से तत्वार्थसूत्र के 
जौये अध्याय तक का वर्ण भाया है । गैय सध्याय अगले खण्टो 
में प्रकाशित होगे । 


इस गथ की हिंदी टीका के स्वाध्याय बारने से इसमे दो 
स्थज़ हमारों नजर में ऐसे आये है जो चितनीय हैं। पहिला 
स्थल है दूसरे अध्याय का शष्ट वा सुत्र--/निरुपभोगमत्तय 
उसकी व्याय्या छिदी टीका से न्‍्यायाचार्यजी ने जेसो की है वह 
उन्ही के शन्‍दों में देसिये-€“पूव॑ वर्ती चारो शरीरों की अपेक्षा 
करके अत में कह्ठा गया पचिया कार्मण शरीर अत्य हे। वह 
एन्द्रियो द्वारा उपभोग करने योग्य नही है । अवधिनानी, मन 
पर्ययज्ञानी, अथवा केवलजञञानी महाराज यद्यपि कार्मण शरीर 
व रस शब्द भादिकों का विशद प्रत्यक्ष कर लेते है, किन्तु वे 
भी बहिरग इन्द्रियो द्वारा का्मंण शरीर के रूप रस आदि का 
साव्यवहारिक प्रत्यक्ष या मतिज्ञान नहीं कर पाते हैं। श्रृ गार- 
रस में दृव रहा पुरुष स्त्री के औदारिक यथा बेक्रियिक शरीर में 
पाये जा रहे गध स्पर्श रूप आदि का उपभोग कर सकता है, 
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दिनरात भोगों मे लीन हो रहा देवेन्द्र भी देवियों के कार्मण 
शरोर फा इन्द्रियो द्वारा परिभोग नहीं कर सकता है। अत्तः 
अत का शरीर इन्द्रियो द्वारा उपभोग्य नही है ।”) 


ल्ञापके इस लिखने का मतलब होता है कि-कार्मण- 
शरीर निज के इन्द्रियो के विषयभूत नही होने के कारण 
चह_निरुपभोग है /किन्त सु अलप्रथका. चियानेदी का सा झानदी_ का ऐसा 
अभिष्राय उनके वाक्यों से निकलता नुही है 0 इस सम्बन्ध मे 
उनके वाक्य निम्न प्रकार हैं-- ह 


“कर्मादानसुखानुभवहेतुत्वात्सोपभोग कार्मेणमिति चेन्न, 
विवक्षितापरिज्ञानात्‌ | इद्रयनिभित्ता हि शब्दाद्यु पलब्धिरुपभोग- 
स्तस्मा ल्निष्क्रातनिरुपभोगमिति विवक्षित |” इसमे बताया है 
कि-शकाकार ने शका की है कि “जब कार्मण शरीरसे जीवो 
के कर्मों का ग्रहण गौर सूखी क ता हो है। किर बज वह जीवो 
के उपभोगमे यानी काममे आता ही हैं। फिर सूत्रकारनें उसको 
निरुपभोग क्यो कहा है ”” इसका उत्तर आचार्य ले यह दिया 
है कि-उपभोग शब्द का जो अर्थ यहाँ विवक्षित है उसका 
प्रिज्ञान शंकाकार को नही है। उपभोग शब्द का यहाँ ऐसा 
अर्थ माना है कि-कर्ण आदि इद्रियो के निमित्त से जो शब्दादि 
की उपलब्धि होती है उसे यहाँ उपभोग माना है। उस उपभोग 
से जो रहित है वह निरुषभोग है ऐसा अर्थ यहाँ विवक्षित्त है। 


शठ्द का कर्णमे टुकुराना ने कल क विवया की मत कहते है शब्द की उपलब्धि । इसी 





३ विषयो को उ मम हु 


दा प्र्जप 


हक अन्य इन्द्रियो मे उनके अपने 2 विषयों को उपलब्धि 
जेना । मा अ जन नपह टी उपभोग कहते है। ऐसा उपभोग 
अर शान न न 





ल्च्ल्स्न्च्द डर न 


कामणशरोर के नहा है, मंण शरीर के इन्द्रिय नही 


होती हैं। मतलब यह हैं कि- जैसे औदारिकादि शरौसे से 
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दिव्येश्दियों के होने से (लक तह बा बा विषय भृतपदार्थो का उन 
इन्द्रियो के साथ सपर्क (उपलब्धि) होता है । वेसी बात कार्मण 
शरीर के सम्बंध में नही है | क्योकि कार्मण शरीर के द्रव्येन्द्रिय 
नृहदी होती है। इक्ट्ियो के विषयभूत पदार्थों का सम्पर्क भी बहाँ 
त्ही होता है। इसे सम्पक कहो या शब्दादि को उपलब्धि कहो 
इसी का नाम उपभोग है। ऐसे उपभोग का कार्मण शरीर के 
। भभाव होने से उसे शास्त्रों मे निरुपभोग बताया है। 


ऐसी ही पृुज्यपाद ने सर्वार्थ सिद्धि मे और अकलक ने 
राजवातिक मे प्रतिपांदन किया है| यधा-- 

“इन्द्रियप्रणालिकथा' शब्दादीनामुपलब्धिरुपभोग , तद- 
भावान्तिश्पभीगम । विग्रहगती सत्यामपि इन्द्रियलब्धी द्रव्येन्द्रिय” 
नि त्यभावा च्छाव्दाद्यूपभोगाभाव इति ।” अर्थ--इन्द्रियद्वार से 
शब्दादि की उपलब्धि होना उपभोग कहलाता है । उसके अभाव 
को निरुपभीग कहते हैं। विश्रहमति मे जीव के लब्धिरझूप 
भावेन्द्रियके होमे पर भी कार्मणशरीर के द्रव्येन्द्रियों की रचना 
का अभाव होने से उसके शब्दादिकों की उपलब्धि का 
अभाव हैँ । 

भावार्थ -(औदारिकादि शरी रो मे द्वव्येन्द्रियों की रचना 
' के कारण शब्दादि की उपलब्धि होती है उससे वे शरीर 
सोपभोग माने जाते है । किन्तु हम गतिमे कार्मण शरीर के 
धन जप पल वाले जीव के लडि भावेन्द्रिय के होते भो कार्मण 
गीर निरप्भोग ही है। क्योंकि उसके द्रव्येन्द्रियों की रचना न 
होने से वहाँ शब्द्रादि की उपलब्धिका अभाव है | सीधीसी वात 
है. कि. का्मयर र के जब कर्णभआदि इछ्धियो का सुदरभाव ही 


नही है तो शब्दादि विषय किसमें प्राप्त हो ? विषयो का प्राप्त 
'च होना ही कार्मण शरीर के लिये निरुपभोग कहा जाता है। 
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घ्प है 


इसी सूत्र की प्याख्या भास्कर नंदी ने निम्न शब्दों 
मे की है-- 


४ और 
“इन्द्रियद्वारेण शब्दादीनामुपलब्धिरुपभोग । उपभोगा- 
लिष्क्रात निरुपभोग कार्मण शरीरमुच्यते । तत्‌ विग्रहगता- 
विन्द्रिय लब्धो सत्यामपि द्रव्येन्द्रतय निष्पत्यभावा जचज्दाद्य- 
पल्रभनिभित्त न भवति ।” 


अथं -इच्दियद्ार से शब्दादिको की प्राप्ति उपभोग 
' कहलाता है। उपभोग से रहित कार्मणशरीर निरुषभोग कहा 
जाता हैं। वह कार्मेण शरीर विग्रहनति मे. जीव के लब्धिरूप 
भाविच्धिय के. होते हुए थी द्रव्येच्धियों की रचन का अभाव होने 
मे शुब्दादिकी प्राप्ति मे निमित्तभृत नही है। 


इस प्रकार भाष्यकारो के इन उद्धरणों मे जो कहा गया 
है उससे आपके कथन की सगति नही बैठती है। “कार्मणशरीर 
किसी की भी इन्द्रियो का विषयभूत न होने से वह विरुपभोग 
है ।” ऐसा जी अथे आपने प्रगद किया है वैसा अर्थ यदि भण्य- 
कारो को इष्ट होता तो वे यह नही लिखते कि द्रव्येन्द्रियों की 
रचना का अभाव होमे से शब्दादि का उपभोग नही है । आपके 
प्वारा किया हुआ अर्थ तो तब ठीक होता जब सूत्र मे 'निरुप- 
भोग्य शब्द होता किन्तु सूत्रकार मे 'निरुपभोग, शब्द रखा है 
जिसका अथे होता है “न उपभोगों विद्यते यस्य तत्त्‌”” अर्थात्‌ 
जिसके उपभोग क्रिया नहीं होती यानी जो स्वयं उपभोग नहीं 
फेरता, यही वियेचन सभी भाष्यकारों और टीकाकारो ने 
किया है ।आशा है आप इस विषय पर पुन विचार करेंगे । 


दूसरा स्थल है इष्वाकार पबतों का स्थान बतात्ते हुये 
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एलोकवातिक के ५ वे खड के पृष्ठ ३६४ पर अतिम पक्तियों में 
आपने ऐसा लिखा है-- 


“धातकीखड मे पुर्व॑मेरु सम्बन्धी भरत और पश्चिम मेह 
सम्बन्धी ऐरावत अथवा पृव॑मेरु सम्बन्धी ऐरावत और पश्चिम 
मेरु सम्बन्धी भरत का विभाग करने वाले इष्वाकार पर्वत पड़े 
हुये हैँ [! 

आपका ऐसा लिखना भी हमारी तुच्छ बुद्धि मे ठीक 
प्रतीत नही होता । धातकीखड में भरत और एरावत क्षेत्र की 
स्थिति धनुषाकार रूप में है| जैसे धनुष के बीच में वाण होता 
है बसे ही दोनो ओर दो इष्वाकार पव॑ तो के बीच मे पड जाने 
से दोनो ओर के भरत और ऐरावत के दो-दो विभाग हो गये 
है। दक्षिण की ओर जो भरतक्षेत्र धनुषाकार थां उसके बीच 
में इष्चाकार पर्वत्न के पडने से उसी के दो भाग होकर पूर्वभाग 
पूरब मेरु सम्बन्धी धातकी खड का कहलाता है भर पश्चिम भाग 
पश्चिममेह सम्बन्धी धातकीखड का कहलाता है। उसो तरह 
धातकीखंड मे उत्तर की तरफ के ऐरावत क्षेत्र के बाबत समझ 
लेना चाहिये । अत घातकीखड में पूर्वमेह सम्बन्धी भरत और 
पश्चिममेरु सम्बन्धी ऐरावत के बीच में जो बाप इष्वाकार- 
पर्वत बताते हैं वह ठीक नही है । किन्तु पूव॑मेरु सम्बन्धी भरत 
और पश्चिममेरु सम्बन्धी भरत इन दोनो के बीच इष्वाकार- 
पर्वत स्थित है। इसी तरह पूर्व पश्चिम मेरु सम्बन्धी ऐरावत 
क्षेत्र के बीच मे इष्वाकार पव॑त स्थित है । 


आपकी सान्यतानुसार पश्चिस घातकी खड में दक्षिणकी 
तरफ ऐरावत क्षेत्र और उत्तरकी तरफ भरतक्षेत्र का होना 
व्यक्त होता है, वह उचित नही है । 


तत्वार्थ श्लोकवात्तिक की" | [ ५४३ 


इस प्रकार आपकी श्लोकवातिक की हिंदी टीका के दो 
स्थनों पर हमने जिज्ञासाभाव से अपने विचार आपके सामने 
रक्बे हैं। आशा है उन पर आप ध्यान देंगे और इसमे अगर 
हमारी ही भूल हो तो हमे समझाने की कृपा करेगे, ऐसी हमारी 
आपसे सविनय विनती है। आप प्रतिभाशाली बहुश्रुतो विद्वान 
है आपसे चूक होना कम सम्भव है। 

स॒० नोट-तत्वार्थ राजवातिक में भरते रावत 
विभाजिनाविष्वाकारगिरी वातिक है। इसका अर्थ स्वय 
अकलंकदेव ने 'उत्तरदक्षिण भरत ऐरावत का विभाग करने 
वाले इष्वाकार पव॑त हैं, ऐसा किया है तत्वार्थ श्लोकवातिक मे 
आचाये विद्यानन्द ने भी भरतेरावत विभाजिनौ' लिखकर 
इष्वाकारगिरि को भरत और ऐराबवत का विभाजक कहा है। 
इससे पाठक को ऐसा बोध होता है कि भरत और ऐरावत के 
बीच मे इष्वाकार पर्वत है। किन्तु यथार्थ ऐसा नही है। बल्कि 
भरत और ऐरावत क्षेत्रो का विभाग करने वाले अर्थात्‌ भरत 
क्षेत्र के और ऐरावत क्षेत्र के बीच मे इष्वाकार पव॑त हैं जिससे 
एक ओर इष्वाकार पर्वत के दोनो ओर भरत क्षेत्र है और दूसरी 
ओर इष्वाकार पर्वत के दोनो ओर ऐरावत क्षेत्र है। त्रिलोक 
प्रज्ञप्ति की गाथा २५५२ से यह जिल्कुल स्पष्ट हो जाता है-- 


दोपासेसु दक्खिणइसुगार गिरिस्स दो भारखेत्ता । 
उत्तर इसुगारस्स य भवंति ऐरावदा दोण्णि ॥॥ 


दक्षिण इष्वाकार पर्वत के दोनो पाश्वे भागो मे दो भरत 
क्षेत्र हैं और उत्तर इष्वाकार पर्वत के दोनो पाश्वभागो मे दो 
ऐरावत क्षेत्र हैं । & 


डढे 
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भावक की ११वीं प्रतिभा 


जैनसन्देश के अभी हाल ही के (१३, २० मार्च ६६ के) 
अको में उसके आदरणीय संपादक प० कलाशचन्द जी शास्त्री 
ने स्वर्गीव प० जुगलकिशोरजी मुख्तार के लेखानुसार (मुख्तार- 
सा० का यह लेख सन्‌ २१ की.जैन हितषी भाग १४ भे ही 
प्रकाशित नही हुआ है, किन्तु परिवद्धित-सशोधित रूप से 
अनेकान्त वर्ष १० की अन्तिम किरण (जून ५०) मे भी प्रकाशित 
हुआ है ) ग्यारहवी प्रतिमाधारी क्षुल्लक का स्वरूप लिखा है । 
उस सम्बन्धमे विद्वज्जनो के विचारणाथ मैं भी यहाँ कुछ लिखने! 
का उपक्रम करता हू । 


कुन्दकुन्द के सूत्र प्राभूत की २१वी गाथा मे इसका स्वरूप 
* सक्षेप से इस प्रकार लिखा है-- 


दुइयं च बुत्तलिंगं उक्किद्ठ अवरसावयाणं च । 
सभिक्‍खें शसई सपत्तो समिदोभासेण मोणेण ॥२१॥ 


इसमे लिखा है कि मुनि के बाद दूसरा लिंग भृहत्यागी 
उत्कृष्ट श्रावको का है यानी १५वीं प्रतिमाधारी का है। वह 
पात्र को हाथ में लेकर भाषा समिति (धर्मलाभ शब्द) से या 
मौन से भिक्षा के लिये भ्रमण करता है । 

स्वामी समन्त भद्र ने भी रत्नकरण्डआावकाचार मे 
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“गृहतो मुनिवनमित्वा” पद्य मे इसका संक्षिप्त स्वरूप इस 
प्रकार लिखा हैं-- ० 


“घरको छोड मुनियो के आध्रम मे जाकर गुरु के निकट 
ब्रतो को ग्रहण करके जो तपस्या करता हुआ भिक्षा भोजन 
करता है और खण्डवस्त्र रखत्ता हैं वह उत्कृष्ट श्रावक है ।' 

दिन मे एक बार भोजत करना यह यहाँ के “तपस्यन्‌” 
घाब्द से ध्वनित हाता है । इसकी सस्क्ृत्त टीका मे प्रभाचनद्र ने 
इस उत्कृष्ट श्रावक को आर्ये लिंग का धारी लिखा है और 
इलोक मे प्रयुक्त “भैक्ष्याशन ” वाक्य को व्याख्या भिक्षा समृह 
को खाने वाला किया है । जिसका मतलब होता है अनेक घरो 
से पात्र मे भिक्षा लाकर किसी एक जगह बैठकर खाने वाला । 


चारित्रसार मे चासुण्डरायथ ने इसेका स्वरूप ऐसा 
लिखा है-- 


“उद्दिष्टविनिवृत्त स्वोहिष्टपिडोपधिशयनवरास#नादे 
विरत सन्‌ एकशाटबाघरो भिक्षाशन पाणिपान्नपुटेनोपविश्यभोजर 
रात्रि प्रतिमादितप समुद्यत आतापनादियोगरहितो भवति।” 
इसमे बताया है कि जो अपने निमित्त तेयार किये हुये भोजन, 
उपधि शब्या और उत्तम आसनादिक से विरक्त रहता है। एक 
धोती रखता है--नीचे से ऊपर तक उसी को ओढ-पहिन लेता 
है, भिक्षा से भोजन लाकर फरपात्रमे बेंठकर जीमत्ता है भौर 





कमुद्वित चारित्रसार मे “बसनादे” पाठ है। किन्तु कातिकेय।नु- 
प्रज्ञा की टीका मे यहाँ का उद्धरण दिया है उसमे वरासना दे' पाठ 
है । शायद यही पाठ आशाधर के सामने भी था। उन्होने भी शयना- 
समादि लिया है। वसन नही लिखा है ६ 
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आतापनादि योगी को छोडकर रात्रि प्रतिमादि तपश्चरण में 
उद्यमी रहताहै वह उहिष्टविनिदुत्त वामका श्रावक कहलाता है । 


भगवज्जिनसेन ने आदिपुराण से क्ष्‌ल्वक को एक शाटक 
का घारी लिखा है ! तदनुसारही यहाँ कहाह । तथा यहां उसके 
लिये उहिष्ट आहारादि का त्याग वताया है । उससे वह किसी 
के घर आमन्त्रित होकर जीमने नहीं जा सकता है क्योकि ठमसे 
उद्ष्ट भोजन का यहण होता है। अत वह भिक्षा से भोजन 
करता है। यह बात उद्धिष्टत्याग के लिखने से ही प्रगट हो जाती 
है। फिर भी चामुण्डराय ने उसके लिये एक और विशेषण 
'िक्षाशन का प्रयोग किया हैे। उसका अभिषाय उनकी 
कुन्दकुन्द और समत्तभद्र के मतानुमार अनेक घरो से भिक्षा 
मगाते का माठ्म पडता है। अथवा सही पाठ /ज्षक्षाशन 
हो । इस प्रतिमा का उहिष्टविरत यह नाम चारित्रपाहुड की 
गाथा प्‌ में भी लिखा है और जो यहा इस प्रतिमाधारी के लिये 


बैठ कर पात्र मे आहार लेने को कहा है सो बैठकर भोचद 


कराने की मान्यता तो समतभद्ग की भी हो सकती है. क्योकि 
१पृवी प्रतिमा में जो विशेष आचरण थे वे उन्होने इनकरड 
श्रावकाचारसे लिख दिये । बाकी आचरण बृठकर जीमना आदि 
नीचे को प्रतिमाओ जैसे हो इस प्रतिमामे समझ लिये जावें । हाँ 
चासुण्डराय मे यहा इस प्रतिमा! वाले के लिये हाथ में आहार 
करने की वात जरूर कुछ विशेष लिखी है। सम्भव है उस वक्त 
उनके सामने ऐसी ही प्रवृत्ति चल रही हो | या उसका 
प्रतिदादक आग्रम उन्हे उपलब्ध हो । किव्तु यहाँ पाणिपात्र मे 
आहार करने का अर्थ मुनि की तरह अजुली जीडकर करने का 


नही है । इसका नियेध यूत्र पाहुड मे ३ जगह किया है: 
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खेडे थि ण कायव्व पाणिप्पत्त सचेलस्त। 
निच्चेलपाणिप्त' उबवदृदर्) परसाजणवरिदेहि १०७ 
बालरगकोछडिमत्त परिगहगहणं ण होइ साहुण । 
भुजेइ पाणिपत्त दिण्णण्ण इफ्क ठाणस्सि ॥१७॥ 


यहाँ यह कहा है कि-वस्त्रधारी को बेल मे भी 
पाणिपान्न मे आहार चही करना चाहिये। प्रम जिनेद्रो ने 


निवेस्त्रो-चस्नसाघुओ के लिये ही हाथ मे भोजन करने का 
उपदेश दिया है। साधुओ के वाल फी अणीमाजत्र भी परिग्रह 


नही होना चाहिये। तद्थ वे भोजन भी पात्रमे नही करते-हाथ 
में ही फरले है। वह भी एक स्थान में और दूसरों का दिया 
हुआ । 5 कं 


इसलिये १५ब्री प्रतिमाधारी के वास्ते जो यहा पाणिपात्र 
मे आहार करना लिखा है। उसका मतलब यही हो सकता है 
कि>-वह पात्र मे से भोजन को अपने एक हाथ मे लेकर उसे 
थोडा २ दूसरे हाथ से जीसे | जेसा कि भूधरदापजी ने पराएदे- 
पुराण मे लिखा है -- 
एक हाथ प॑ ग्रास धरि एक हाथ सो लेय 
आदक के घर आयके ऐलक असन फरेय ॥ 
[२०० अधि० ५] 


किन्तु दुग्ध, तक़, खीर, रसादि त्तरल खाद्य के साथ 
चुरकर रोटी अ(दि खाने के विशेष अदतर पर वह पाज्ञक्ता की 
उपयोग कर सकता है ऐसा अभिप्राय चामुण्डरायका ज्ञात होता 
है । क्योकि उन्होंने अप भोज लिखा है। जिससे 
उसका अथ हाथ पात्र दोनो मे भोजन करना हो 
सकता है । गज जा 
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इन चामुण्डराय के ही वक्त में होने वाले अमितिगति ते 
इस प्रतिमाधारी के लिये सुभाषित रत्नसदोह के ए्लो० 5४३ 
में और उपासकाचार के परि० ७ के श्लोक ७७ मे नवकोटिस 
विशुद्ध आहार लेने का विधान करते हुये इस प्रतिमा का विशेष 
स्वरूप उपासकाचार के पर्व परिच्छेद मे इस प्रकार किया है- 


वराग्यरय यथरां धूमि संयमत्य निकेदनम्‌ । 
उत्कृष्ठ. कारपयत्येण सुन चुड्मुडयो ॥३७॥१ 
केवल वा सबस्र वा कोंपीद स्वीकरोत्यसों । 
एकस्थान्नपानीयो निदागहपिरायण शछश/ 
स धर्मलाभशब्वेन प्रतिवेश्म सुधीपमासु । 
सपात्नो याचदे भिक्षां जरामरण सुदनीसु ॥७५॥॥ 


अर्थ- यह उत्कृष्ट श्रावक वेरास्य की परम भूमि ओर 
बयमका स्थान ऐसा दाढी मं छ-शिरके वालोका मुण्डन (हजा मत / 
कराता है । वह केवल लगोट वा वस्त्र (चादर) सहित लगोट 
रखता है । अपनी मनिदागर्हामे तत्पर रहता हुआ एक स्थान पर 
न पानी जीमता है। यानी भिन्न २ धरों से पात्र मे भोजन 
लाकर एक स्थान पर जीमता है गीमता है ! वह पाच लेकर घर २ प्रति 
धर्मलाभ घब्द बोलता हुआ भमृततुल्य जरामर॒ण नःशिनो भिक्षा 
को मामता हैं 
कुल्दकुन्द ने भिक्षा के लिये भाषां समिति सहित संपान 


घूमने की कही है। व सुमसन्‍्तभद्र ने चेलखड धारण करने की 


कही है । उसी का अमितगति ने यहाँ खुलासा किया है । ऊपर 
जिनसेन और चामुण्डराय ने एक वस्त्र धोतीमात्र रखने का 
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रखने का विधान किया है। इससे कुछ मतभिन्‍नता जाहिर होती 
है। परन्तु अल्पवस्त्र रखने के उद्देश्य में कोई फर्क नहीं आया 
है। ओढ़ने पहनने को घोती लम्बी रखनी पडती है। लगोट 
और चादर दो सख्या होकर भी वस्त्र का विस्तार (माप) यहाँ 
धोती से अधिक न हो कर कुछ कम ही हुआ है। 

कुन्दुकुन्द समच्तभद्र और चामुण्डराय ने ऊपर यह कही 
नही बताया कि इस प्रतिमावाला बालो का लौच करे या क्षौर 
करावे ? किन्तु उनका कुछ नही लिखना का 
उनको इसके लिये क्षौर कराना हों इष्ट था। क्योकि जो नीचे 

है सो 
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अनाथ से यान उप साय के तु नहीं ला; । इसी 
अभिप्राय से उन्होने इस सम्बन्ध मे कुछ है। इस 
त्तरह अमितगति ने कैशो के मुं डन की बात भी अपनी ओर से 
नही लिखी है। जो पूर्वाचार्यों का अभिप्राय था उसे ही स्पष्ट 
किया है । 


यहाँ अमितगति ने भिक्षा फो अमृत॒थ॒तु जुराम्रणनाशिनी 
लिखा है । वह खास ध्यान देने योग्य है। ऐसा इसलिये लिखा 
है कि[कोई यह न समझ ले कि एक उत्कृष्ट श्रावक भिक्षा के 
लिये पात्र हाथ से लेकर घर २ फिरता फिरे यह तो उसके पद 
के गौरव फो घटाने वाला काम है। उसके समाधान के लिये 
उन्होंने उक्त कथन फरके यह बताया है कि-चह भिक्षा नही 
वह तो अमृत है। जैसे अमृत के पीने से जरामरण का नाश 
होता है। उसी तरह उस भिक्षा को खाकर वह श्राचक भी 
देशबव्रतो को पूर्णतया पालन करता हुआ आगे शसुंचि 


हो उस मोक्षस्थान को प्राप्त होगा जय जानेवाला अजर-अम्र 
हो जाता है ) 
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इन अमितगति के कुछ थोड़े समय पूर्व ही अपध्र श कवि 
पुप्पवन्त हुए हैं। उन्होंने यशोधर चरित के पृ० ८५ में क्षल्लक 
का स्वरूप इस प्रकार लिखा है - 


ता अम्हृहि लइयउ खुल्लबत्तु, 
चत्तडउ परिहणु आहरणु वित्तु । 
पंपुत्तठ पंउरचीरखंड, 
मणुप्तुडिधचि पुण सुडियद मसुड़। 
फोवीण कमण्डलु भिक्‍्खपत्तु, 
लइयउबउ भवजलजाणवत्तु । 


इसमें क्ष ल्‍लक के श्वेत रग का वल्व्खद्ध, मरुण्डन, कोपीन, 
कमण्डलु और भिक्षापात्र लिखा है। 

उपय'क्त ग्रन्थकारों ने इस ११वीं प्रतिमाधारी का नाम 
उहिप्ट विरत, उत्कृष्ट श्रावक ओर क्ष्‌ल्लक लिखा है मेघावी 
ने धर्मसग्रह श्रावकाचार से -- अपवाद लिगी और वानप्रस्थ भी 
लिखा है - 


उत्कृष्ट श्रावकों यः प्रावक्षुल्लकोउन्नेव सुचितः । 
स॑ चापवादलिंगी च॑ वानप्रस्थोषपिनामत. ॥ 
[२८० अभधि*० & | 


प्रभाचन्द्र ने रत्नकरण्ड की टीका मे इसका नाम भार्य 
भी लिखा है। तदनुसार आशाधर आदि ने भी जाये ताम लिखा 
है । स्त्री जाति में उत्कृष्ट सयम॒ की घारिका आर्यका होती है 


उसी की तुलना मे पुरुष जाति में श्रावक दशा में संयम के 


ध्रारक के लिये आये सज्ञा दी गई प्रतीत होती है। यहां के 
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क्षुललक नाम में क्ष ल्‍लक का अर्थ है तिम्न श्रेणी मे रहने वाला। 
अर्थात्‌ यहाँ से ऊपर एक ही श्रेणी है, वह है छुनिपद उससे नीचे 
की श्रेणी मे होने के कारण वह क्षल्लक कहलाता है। ६११वी 
प्रतिमा के भेद करके पहिले भेद वाले को क्ष्‌ललक कहना यहाँ 
अभीष्ट नही है। उपयुक्त ग्रन्थो मे दो भेद किये ही नहीं है । 
चहाँ तो सारी ही १५वी प्रतिमाधारी को क्ष्‌ल्लक कहा है । 

उपयुक्त ग्रथकारों के मत से इस प्रतिमा का धारी न 
लोच कर सकता है न अजुली जोड कर आहार कर सकता है। 
मय रपिच्छी का भी उसके लिये विधान नही है। किन्तु सोमदेव 
ने यशस्तिलक_ के प्रथम आशवस से (हिंदी अनुवाद पृ० ७१) 
न नमन पक हे मय के मयर॒पिच्छी लिखी है। वीरनन्िि ने भी चन्द्रभभ 
काव्य के सम ६ श्लो० ७१ मे क्षल्लक के यति चिह्न लिखा है। 
चहाँ यति चिह्न का मतलब मय र॒पिच्छी ही जान पड़ता है । 

ऊपर लिखित्त प्रन्थकारो फे बांद (विक्रम की परवी 
शताब्दीमे वसुनन्दि हुये जिन्होने स्व॒रचित श्रावकाचारकी गाथ। 
३०१ से ३११ तक में जो ग्यारह॒वी प्रतिमा का स्वरूप लिखा है 
उसका हिन्दी अनुवाद निम्न प्रकार है-- 


११वी प्रतिमाघारी उत्कृष्ट श्रावक के २ भेद है प्रथमभेद 
एक वस्त्र (शाटक) रखने वाला। दूसरा केवल कोपीन का 
घारी। प्रथम भेदवाला केची या उस्तरे से बाल कटवाता है। 
भ्ुंदुउपकरण कोमल-वबस्त्रादि से स्थानादिको के प्रतिलेखन 
करते में प्रयत्नशील रहता है। वठ्कर स्वय हाथ मे या पात्र 
मे भोजन करता है। (स्वय कहने से वह खुद ही पान्न में या 
अपने हाथ मे आहार करता है। मुनि की तरह बार २ दाता 


इसके हाथ मे आहार रखता जाये और यह उसे खाता रहे ऐसी 
विधि इसको नही है । ) ५ 
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चारो पर्वो मे चतुविध आहार का त्यागरूप उपवास 
नियम से करता है। भिक्षा प्राप्त करमे को विधि इस प्रकार 
-प्रथम ही पात्रको धोकर चर्या के लिये श्रावकर्के' घर मे प्रवेश 
करता है और उसके आगन मे ठहर कर धर्मलाभ कह कर स्वय 
ही (दूसरों को भेज कर निक्षा नही मगवाता) भिक्षा मागता 
है | भिक्षा नही मिलने पर बिना दीनमुख हुए वहा से शीक्र 
निकल दूसरे घर में जाता है। वहाँ भी (धर्म लाभ कह कर) 
अथवा मौच से काय को दिखाकर भिक्षा मागता है। कही बीच 
में ही यदि कोई श्रावक कह दे कि यहाँ ही भोजन करिये तो पूवे 
घरो से प्राप्त अपनी भिक्षा को पहिले खाकर शेप अन्न उसके 
यहाँ का खाता है। यदि ऐसा कोई न कहे तो घूम फिर कर 
अपने उदर भरने तक की भिक्षा अनेक घरों से प्राप्त कर पीछे 
किसी एक घरमे प्रासुकजल मागकर जो कुछभी रस नी रस भिक्षा 
मिली है उसे यत्न से शोध कर खाता है। फिर पात्र को धोकर 
गुरु के समीप जाता है। यदि कोई अनेक घरो से शिक्षा लेने के 
इस कार्य को नहीं कर सकता हो तो वह चर्या के लिये 
मुनिचर्या के बाद शक्रावक के किसी एक घर मे ही आहार कर 
लेता है। एक घर आहार न मिलने पर उस दिन वह नियम से 
उपवास रखता है । फिर गुर के समीप जा कर विधि के साथ 
चार प्रकार के आहार का प्रत्याख्यान ग्रहण करके ग्रोचरी का 
सब बृत्तात यत्व के साथ गुरु के आगे निवेदन कर देता है। 


यह चर्या प्रथमोल्कृष्ट श्रावक को बताई है। वही चर्या 
द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक की होती है। दोनो मे फर्क इतना ही है 
कि-द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक नियम से लांच करता है और हाथ मे 
भोजन जीमता है | यह कौपीन मात्र वस्त्र का घारी होता हूँ । 
(गाथा ३०१) 
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वसुनन्दि के इस कथन मे देखेंगे कि-पूर्वग्रल्थो में इस 
प्रतिमाधारी के लिए जिस भिक्षा भोजन का कथन किया गया 
या उसका इन्होने अच्छा स्पप्टीफरण किया है और इस प्रतिमा 
के २ भेद करके पूर्व ग्रथो मे जो चर्या समस्त १११ी प्रतिमा की 
प्रतिधपादन की थी उस सब का कौपीन के अतिष्क्त इन्होंने 
प्रथम भेद मे समावेश कर दिया है । और दूसरे भेद की एक नई 
कल्पना करके उसके लिये लौंच करने और ग्रुनि की त्तरह हाथ 
मे भोजन जीमने जैसे विधान कर दिये हैं, जिनका उल्लेख 
पूर्वग्रन्यो मे कही नही है। वल्कि कुन्दकुन्द ने तो वस्त्र धारी को 
हाथ से भोजन करने का सख्त निषेध किया है जंसा कि हम 
ऊपर लिख आये हैं | करपात्र मे आहार होने के दो तरीके होते 
है। पहिला तरीका तो यह कि भोजन को अपने एक हाथ मे 
रखकर उसमे से थोडा-थोडा लेकर दूसरे हाथ से खाते रहना 
और असुविधा होने पर कभी-कभी पात्र का भी उपयोग कर 
लेना | ऐसा विधान तो वसुनन्दि ने प्रथमोल्क्ृष्ट के लिए फिया 
है । और दूसरा तरीका मुनि की तरह आहार लेना अथोत्‌ दोनो 
हाथो को जुडी हुई अजुली में दात्ता आहार रखता जाये और 
साधु उसे अग्ुलियो से उठा-उठा फर खाता रहे । यह विधान 
चसुनन्दि ने द्वितीयोत्कृष्ट के लिए विशेष चर्या वत्ताकर किया 
है । वही आशय जाशाघर ने सागार धर्मायृत अध्याय ७ के 
एलोक ४६ में अन्येन योजित” वाक्य लिखकर प्रगट किया है। 
और वसुनन्दि ने प्रथमोत्कृष्ट का दूसरा विकल्प एक घर भिक्षा- 


वालालिखकर कर निकलने को भी जब नहीं है उस पक परम तो माप बतायाह कि उसको चर्याके लिए भिक्षापात्रप लिए भिक्षापात्रको 
लेकर निकलने को भी हैं उसे एक घरमे तो आहार 
लेना है अत वह दाता के घर के पात्रमे ही जीम लेवे । वसुनदि 


का यह विधान चया है । पूर्व ग्रन्थीसे उसका समर्थुब नही होता। 
नि एप है 
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वसुनन्दि में इस प्रतिमा वालो के लिये पर्व में चार 
प्रकार के आहार का त्याग रूप उपवास रखने का भी मियम 
लिखा है जो पूर्व श्रन्थो मे नहीं है। ऐसा पृ ग्रन्थों मे क्यों 
नही ? और इन्होने क्यो लिखा ? इसका भी एक कारण है और 
वह यह है कि- पूर्व अन्धकारों ने तो बेसा उपवास का विधान 
चोथी प्रोपधप्रतिमा मे ही कर दिया था। अत उनको इस 
११वीं प्रतिमामे युतः कहने की जरूरत ही नहीं थी ।[ किल्तु 
वसुनन्दि ते बोथी प्रतिमा मे श्रोपध का उत्तम मध्यमादि भेद 
करके पे में एकाशन तप करने को प्रोपश्न बता दिया पर्व में एकाशन तप करने को प्रोपध् बता दिया है है ] 
ग्रन्थातरों में ऐसा विधान प्रोपध शिक्षात्रत में लिखा हैं। 
इसलिये वधुनन्दि की इस ११वीं प्रतिमा में पर्व के दिन नियम 
से उपवास करने को लिखना पडा है। वसुनन्दि ने चौथी प्रतिमा 
मे प्रोषध का जो स्वरूप बतलाया है वह भो समतभद्रादि पूर्व 
ग्रन्थकारों के मत से भिन्‍न ही लिखा है । 

(इस प्रकार वसुतत्दि ने लौच करता (यह मुर्तियों का मूल 
गुण है पु आदि जो मुनि की क्रियायें थी उत्ही का श्रावक दशा 
मे विधान करके उसका नाम द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक रख दिया 
है । इस प्रकार का विधान वसुनन्दि से पूर्व के किसी ग्रथकार 
के द्वारा किया हुआ जब तक उपलब्ध न हो जाये तब तक यही 
कहा जायेगा कि- ऐसी प्ररूपणा सबसे प्रथम वसुनन्दि ने हा! की 
है। इस विधान में सबश्न भट्टारकों का रूप छिपा हुआ हैं ] 
आगे चल कर तो यह मार्ग इतना विगड गया है कि-भाजकल 
तो ११वी प्रतिमा मे पछेवडी रखने वाले तक आमत्तौर पर 
लोच करते दिखाई देते है। उनके अच्ध+$क्त श्रावक उनके 


केशलु चन का उच्छव करतेहैं । वे रेलमे सफर करते है | गुर के. 
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साथ नहीं रहते, न. गुरू के. आदेश का ही पालन करते है।। 
जकेले स्वच्छन्द विचरते है। शार्त्राज्ञाको ताक से रखकर 
अपने भक्तो के बल पर मन आ।वे सो करते है। कहने को दे 
क्षललक है पूर लौंचादि करके एक तरह से वे वस्त्रधारी मुनि 
वन गये है। ओर उत्तके भक्तजन उनको मुन्रि क्री तरह ही 
मानते पूजते हैं । भिक्षा के लिये पात्र रखना तो आजकल कतई 
उठ ही गया हैं । इस प्रकार आज के १५वी प्रतिमाघ्ारी क्ष्‌ल्लक 
पृर्वाचायों के आदेश तो दूर रहे वसुनन्दी के मत्त को भी 
अवहेलना करते दिखाई दे रहे हैं ।| 


इन सब अनर्थो की जड आज के अविवेकी श्रावक हैं | 
और वे काफी सख्या से है। तथा इस काम मे स्वार्थी, खुशामदी, 
मानबडाई के भूखे कुछ पण्डित भी साथ हो जाते है जिनकी 
चजह से प्राय त्यागियों की चर्या दिनोदिन विगडती जाए रही है 
और ताम पर भी समाज मे उनका काफी बोलबाला है। और 
इसी से वे अपने सुधार का कोई प्रयत्न नही करते हैं । 


जे से किसी को भूव लग जाता है तो वह वावला होकर किसी को भूत लग जाता है तो वह बवावला होकर 
अत का सब सुधवुध खो बठता है । वही हालत प्राय आज के 
श्रावकोकी नजर आती है (उनके सामने भी कोई कंसा भी मुनि 
या क्ष ललक,ऐल्लक का वेष नजर आत्ताहै तो उसके शिर पर ऐसा 
भूत सवार हो जाता है कि- उस सयम न ये शास्त्र की सुनते 


है और न किसी विद्वान की। एक त्तरह से स्वच्छन्द निरकुश 
होकर मनमानी करने लगते हैं ओर झगडने लगते हैं। ] 


ऐसी ही स्थिति को परिलक्षित कर यशस्तिलक झे 
सोमदेव ने कहा है-- 
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प्राय: सम्प्रति कोपाय सन्सार्गस्योपदेशनस्ु । 
निलुन नासिकस्येब विशुद्धादर्शदर्शनम्र ॥ 


| अर्थात्‌ु-इस कलिकाल मे सन्मार्ग का उपदेश देना भी 
ग्राय खतरे से खाली नहीं है लोग उल्टे कृपित हो जाते हैं। 
किन्तु जब ये अपना स्वभाव नही छोड़ते तो धम-सेवक भी अपने 


#जीक--+ +++० +>+ 


 कत्तव्य (हिर्तेपिता) से क्यो च्युत हो । 


.४क++ 


वसुनन्दि ने ११वीं प्रतिमा के जो दोभेद कियेहँ उन दोनों 
ही भेदी की सज्ञा गुरुदास कृत प्रायश्चित ग्रन्थ में क्ष्‌ल्लक बताते 
हुए वहाँ उसके लिये लौच करनेका भी उल्लेख कियाहै । पर यह 
ग्रथ वसुनदि से पूर्व काल का है या उत्तर काल का है ऐसा कोई 
पूर्ण निश्चय नही है । इस ग्रन्थ का चूलिका भाग नन्‍दीगृूरु की 
टीका सहित साणिकचन्द ग्रन्थमाला से प्रायश्चित्त संग्रह, में 
प्रकाशित हुआ है। किन्तु इसकी इलिका सहित शेष अश मय 
हिन्दों शीका के अन्यत्र से भी छपा है। उसको पढने पर यह 
ग्रन्थ प्रामाणिक मातम नहीं पडता है। जैसे इसके पृष्ठ ५५ में 
लिखा है कि- व्याधि आदि कारणों के बिना मुनि वस्त्र भोढ 
ले तो वह प्रायश्चित का भागी है।” इसका अर्थ हुआ रोगी 
मुनि वस्त्र ओढ़ सकता है । पृ० ५६ मे लिखा है-- व्याधि के 
वश से मुनि जूता पहिन ले तो दोष नहीं है।” इत्यादि । 
महान लि रवेताबर गे वीर अतिशय क्षेत्र क्मेटी से प्रकाशित भामेर शास्त्र भण्डार 
की सूची के प० १६४ में इसे खेताबर ग्रन्थ बताया है। इसकी 
ननन्‍्दी गुरु कृत ठीका है। इसके श्लो० १६१ की टीका में 
उक्तञ्च गाथा है वह इन्द्रनन्दि कृत छेदर्पिड की है। इच्द्रनन्‍्दी 
का समय विक्रम की १४वी शताब्दि है। भत्त_नन्दीयुरु वि० 
१४वी शताब्दि के वी शताबिदि के बाद के सिद्ध होते हैँ । 
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स्वामिकुमार कृत कार्तिकेयानुप्रेक्षा ग्रन्थ मे भी जोकि 
प्राचोन माना जाता है सिर्फ एक गाथा मे इस विपय का मामूली 
सा वर्णन है। परन्तु उसका रचनाकाल आशाधर से पहिले का 
होने मे भी सन्देह है। क्योकि उसकी एक भी गाथा 
आशाघर की रचनाओ मे कही उद्द,त नही है। जबकि आशाधर 
ने अन्य अनेक प्राचीन ग्रथो के उद्धरण दिये हैं तव यह हो नही 
सकता कि कातिकेयानुप्रेक्षा का वे एक भी उद्धरण नहीं देते । 
कंम से कम सेगारधर्मामृत मे तो इसका उद्धरण देते ही, जबकि 
कीतिकेयानुप्रेक्षा मे श्रावक धर्म का प८ गाथाओ मे विवेचन 
पाया जाता है'। अन्य प्राचीन प्रन्थकारो के ग्रथो मे भी कही 
इंसका उद्धरण भही देखा जाता है । न बल विक द अती 
का ही किंसी' प्रांचीन आचाय॑ ने कही स्मरण किया है। इसको 
टीकेंगे भी बहुत बाद की १६३) शताब्दी मे बती है। कुन्दकुन्द 
समन्तभद्वादि सभी शास्त्र कासे ने जहाँ श्रावक की प्रतिमाओ 
के; ११ भेद लिखे हैं. वहाँ इस ग्रन्थकी गाथा ३०४-३०५ में १२ भेद 
लिखे हैं । अगर यह ग्रन्थ अधिक प्राचीन होता तो अन्य ग्रथकार 
इसका अनुसरण करके प्रतिमाओ के १२ भेद लिखते परन्तु १२ 
भेद किसी ने भी नही लिखे हैं। यह बात खास सोचने को है । 


वसुनन्दि के बाद तो प्राय सभी ग्रन्थकारो ने ११ वी 
प्रतिमा का स्वरूप वसुनन्दि के अनुसार ही लिखा है। आशाधर 
ने भी इनका काफी अनुसरण किया है कुछ कथन आशाधर ने 
ऐसा भी लिखा है जो वसुनन्‍्दी के द्वारा लिखने मे रह गया 
है। जंसे इस प्रतिमाधारी के वस्त्र सफेद रग के होता चाहिए । 
ऐसा ही पुष्पदन्‍त ने यशोधर चरित मे लिखा है। वह है भी 
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ठीक, क्योकि जब महिला वर्ग जो कि अधिकतर रगीन-वस्त्र 
पहनती है. उस वर्ग की आयिका के लिए ही जब सफेद साडी 
का विधान है तो पुरुषवर्ग के उत्कृष्ट श्रावक के वस्त्र का रग 
सफेद होता योग्य ही दें। यह कहना कि-मेधावी ने रकत- 
कौपीन सग्राही' लिखकर उत्कृष्ट श्रावक् की लगोट लाल रुग 
की बताई है। किन्तु यह पाठ अशुद्ध है | शुद्ध पाठ (रिक्त 
कौपीन सग्राही' होना चाहिए । जिसका अर्थ होता । है बिना 
चादर के जाली कियय पाल न इसने (केवल मात्र) लगोट का धारी। वास्तव में 
यही पाठ मेधावी ने लिखा है। क्यों कि इन्होने इस प्रतिमा का 
सारा वर्णन आशाघर के अनुसार किया है तब वे लंगोट के रंगे 
के विपय मे ही भित्त कथन कैसे कर सकते है। इन मेधावी 
ते प्रथमोत्कृष्ट की चादर लगोट भी तो सफेद रग की लिखी हैं 
तब वे ट्वितीयोत्कृष्ट के लिए लालरग वी लगोट कैसे लिखे 
सकते है ” 

आशाधर ने प्रथमोत्क्ृष्ट श्रावक (आज के क्षूल्लक) के 
लिए कौपीन और उत्तरीय वस्त्र ऐसे दो वस्त्री को विधान 
किया है जबकि वसुनन्दि ने प्रथमोत्टेष्ट के लिए सिर्फ एक 
वस्त्र (शाटक) का ही विधान किया है । 


जब उत्कृष्ट श्रावक अनेक घरी से मिक्षा प्राप्त करता है 
तो उसकी नवधा भक्ति की जाने का तो सवार ही नही रहता 
है । फिर आशाधर जी ने तो ११4 “र्-यती था जी ने तो ११ वी प्रतिमा कै स्वरूप के 
वणन्‌ में हो इस बात का खुलासा कर सभी श्रावक 
परस्पर में इच्छाकार कर । इक सागारधममृत के अ० ७ 
का इलोक ४४६ वा । यही नहीं आा० श्री कुल्कुन् ते मी ते भी सूत्र- 
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हे सब किक द के शंख जो वस्त्रधारी क्ष ललकादि 
च हैं। यहाँ आचाये का यह 
आशय है कि जो वस्त्र रखते है वे नवधा भक्ति के योग्य 
ही है। 

प० भावदेव गहीं। अमर को बनाया हुआ परत मै 
एक भाव सग्रह नामक ग्रन्थ है जो छप चुका है। उसमे भ 
११ वी प्रतिमा का वर्णन है। वह वर्णन प्राय वसुनन्‍्दी की 
तरह का ही है। उसमे जो 'पञ्चभिक्षाशन भुक्त” पाठ लिखा 
है वह हमे अशुद्ध मालम पडता है | उसके स्थान में शुद्ध पाठ 
'पात्रे शिक्षाशन भु क्त' होना चाहिए। जिसका अथ होता है 
प्रथम भेदका धारो भिक्षा भोजनको पात्रमे जीमता है। इन प्‌ ० 
चामदेव का बनाया एक त्र लोक्य दीपक ग्रन्थ भी है, जिसको 
वि० सू० १४३६ को लिपि की हुई प्रति मिलतो है। इससे 
इनका समय वि० स० १४३६ से पु का सिद्ध होता है। 


लाटीसहिता में क्षल्लक के लिए पाँच घरो से भिक्षा 
लाने की लिखी है वह काष्ठासघी ग्रन्थ है। अन्य ग्रन्थों में गृह- 
सख्या का उल्लेख नही है । 


पद जाम के आय व आज तारे मेधावी ने धर्मसग्रह श्रावकाचार की प्रशस्ति मे 
एक दीपद' नाम के श्रावक को आशीर्वाद देते हुए जो उसका 
स्वरूप लिखा है वह ११ वी प्रतिमा वाले द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक 
के स्वरूप से मिलता हुआ है उसको मेधावी ने क्ष्‌ल्लक नही 
लिखा है किन्तु सत्क्ष्‌ ल्लक' (उत्कृष्ट क्षल्लक) और "आये 
लिखा है। तथा उनके लथ्ु पिच्छी बताई है धत्तो च पिच्छ 
लघु !। (मुन्ति को तरह वडी विच्छी नही)। 
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चारित्रसार से ५ प्रकार के ब्रह्मचारी बताये हैं उनमे 
दूसरा भेद अवलम्ब ब्रह्मचारी है उसका स्वरूप इस प्रकार 
लिखा है अवलब ब्रह्म चारिण क्षललकरूपेणागममश्यस्थ 
परिगृहीत गृहावासाभवति अर्थात्‌ अवलब ब्रह्मचारी वे है जो 
क्षूल्लक का वेप धरकर आगम का अभ्यास करते हैं फिर 
गृहस्थ हो जाते है। यही कथन सागारधर्मामृत अ० ७ श्लोक १६ 
की टीका मे तथा कातिकेयानुप्रेक्षा की शुभचन्द्र कृत टीका पृ 
रप्डे मे उद्धृत है। धर्म सम्रह श्रावकाचार अ. & श्लोक २१ 
में तथा लाटी सहिता सर्ग ७ एलोक ७३ मे भी यही वर्णन है । 
ऐसे क्ष्‌ ललको की कथा हरियेण कथाकोष न० ६४ मे है । 


द्वितीयोत्कृष्ट श्रावक की ऐलक' सज्ञा लाटी सहिता- 
कार पूं० रायमल जी द्वारा बताना सही नहीं है, क्योंकि लाटी 
सहिता सर्ग ७ इलोक ६४ मे 'तत्रलकः” पद है वह गलत प्रतीत 
होता है कारण कि वही श्लोक ५५ 'क्ष ललकश्चेलकस्तथा” और 
इलोक ५८ 'विद्यते चेलकस्यास्य! मे स्पष्टतया 'चैलक' पाठ दिया 
है अत इलोक ५६ में भी 'तत्रैलक ' की जगह 'वच्चलक ” शुद्ध 
पाठ होना चाहिए । इस तरह लाटी सहिताकार ने 'चैलक' नाम 
द्वितीयोत्कृष्ट के लिए दिया है। सस्कृत भाषा की हृप्टि से 
भी चिलक' पाठ शुद्ध साथक है, 'ऐलक” नहीं । चेलक सज्ञा 
लाटी संहिताकार की निजी कल्पना नही है किन्तु इसके रूप 
पूर्व साहित्य में सन्निहित पाये जाते हैं। रत्वकरण्ड मे 'चेल 
खडधर ' पद इसी अर्थ मे प्रयुक्त है। पउम चरिय (विभलसूरि 
कृत) प्राक्ृत गन्थ के सर्ग ६७ वे में चेल्लअ” और चिल्लसामी' 
(चिल--स्वामी शब्द इसी अर्थ मे प्रयुक्त है। दशवे कालिक की 
हरिभद्व सूरि कृत टीका में भी चेल्लय झूव काऊण' वाक्य मे 


$ 
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चेललय (चेलक) शब्द का प्रयोग इसी अर्थ मे दिया हैक चेल 
और चैल द्विरूणप है इसीसे चेलक और चैलक वने हैं। देशी 
भाषा में चेला (शिष्य) शब्द भी इससे निष्पन्त हुआ है क्योकि 
क्ष ल्लकादि, साघुओ के शिष्य होते हैं। साधु अचेलक कहलाते है 
क्योकि वे निम्रंथ नग्न होते है अत उनसे नीचे दज के क्ष ल्‍लक 
(११ वी प्रतिमाधारी) चेलक कहलाने ही चाहिये क्योकि ये 


वस्त्रधारी होते है । इसी चेलक (चेला) शब्द के आदि बक्ष' पे चेला) शब्द के आदि अक्षर 
च' का लोप होकर देशी भाषा मे ऐलक (एलक) शब्द का 
प्रचार हुआ है। ज॑ंसे बच्चे के अरे में सस्कृत 'वाल' शब्द है 
और उसीके कः' प्रत्यय॒ लगाकर उसी अर्थ मे बालक! शब्द 
बना है उसी तरह चेल और चेलक समझ्नना चाहिए 


अर्श आदि गण ( आक्ृतिगण ) के अनुसार मत्वर्थीय 
(मतु वाला) “अ' प्रत्यय लगने पर चेल (चेल) का अर्थ चेल 
वाला +-वस्त्रधारी भी हो जाता है जंसे शुक्ल का अर्थ शुक्लवर्णे 
वाला भी होता है (ग्रुणे शुक्लादय पुसि ग्रुणि लिगास्तु 
तद्गति'-इत्यमर )। अत चैल और चेलक्क का “वस्त्रधारी'के अर्थ 
मे प्रयोग समुचित है उसी चेलक से देशी भाषा में ऐलक शब्द 
प्रचलित हुआ है। प० चेनसुखदास जी न्‍्यायती्थ को 'लाटी 
सहिता' का यह प्रकरण हस्तलिखित प्रत्ति मे देखकर लिखने को 
एक वार हमने निवेदन किया था उत्तर में उन्होने लिखा था 
कि--“चैलक' की जगह 'चेलिक' पाठ भी पाया जाता है सस्क्ृत 
फोणो मे 'चलिक' का अर्थ खडवस्त्र दिया हुआ है इससे इस 





फा भाहार क्षेत्र के प्राचीन शिलालेखो मे “चेल्लिका रत्नश्रो” 
फा उल्लेख है । स्थानीय मुनिसुप्रतनाथ भगवान्‌ की १२२४ स० की 
१ म्रृति पर चेल्लिका गणधरश्री का उल्लेख है । परमात्मप्रकाश,..,, 
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पाठ की भी सगति बठती हैं। दौलतरामजी ने अपने क्रिया कौप 
में ऐसे ही किसी आधार से द्विंतीयोत्कुष्ट श्रावक के लिए जगह- 
जगह ऐलि' शब्द का प्रयोग किया है जो चैलि (चेलिक) का 
ही अप भ्रष्ट ज्ञात होता है । 


यह ऐनक शब्द का सुसगत इतिहाम है। +न्तु मुख्तार 
सा० और प० हीरालाल जी सिद्धात शास्त्री ने (वसुनन्दि 
श्रावकाचार की प्रस्तावना के अन्त मे) '/भचेलक' शब्द से ऐलक 
शब्द की निष्पत्ति बताई है जो सगत मालूम नही पडती क्योकि 
किसी भी ग्रन्थकार ने द्वितीयान्क्ृष्ट श्रावक के लिए 'अकेलक' 
शब्द का प्रयोग नही किया है भचेलक शब्द का प्रयोग श्रमण- 
सिम न्य साइंस के लिए ही पान कया: के लिए ही एक मात्र प्रयुक्त पाया जाता हैं 
उत्कृष्ट श्रावकों के लिए नही | दोनो के लिये इसे भ्रदुक्त बताना 
एक तरह से गुड गोवर एक करना है। 


गवेपक विद्दानों से प्रार्थना है कि वे इस विषय पर 
विचार कर अपनी सम्प्ति प्रकट करने की कृपा कर । 


अन्त मे १३ मार्च ६६ के जैनसन्देश से जो माननीय 
ब्रह्मचारी हीरालाल खुशालचन्द जी दोशी ने क्षुल्लक्चर्या एर 
८ प्रश्न विद्वानों से पूछे है क्रमश उनका सक्षिप्त उत्तर नीचे 
प्रस्तुत करते हैं -- 


(१) वसुनन्दि श्रावकाचार मे प्रथम उत्कृष्ट श्रावक 
(्षल्लक) के लिए जो एक वस्त्र का विधान है तथा सागार 
धर्मामृत में जो प्रथमोत्कृष्ट के लिए उत्तरीय भौर कौपीन ऐसे 
दो बस्त्रों का विधान है इन दोनों मे वसुनन्दिका कथन पूर्वा- 
चार्यानु समत ओर उपादेय है । 
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आपने लिखा --“एक वस्त्र धारण करने का मतलब 
यह दिखता है कि एक बार उपयोग में लाने के लिए एक ही 
वस्त्र लेना दूसरा नही परन्तु दूसरे दिन बदलने के लिए दूसरा 
वस्त्र पास मे रखने का निषेध नही है दो वस्त्र एक साथ धारण 
करने मे निषेध (दोष) है ।” 


समीक्षा - प्राचीन साहित्यकारो ने जो क्ष्‌ल्लक के लिए 


एक ही वस्त्र धारण करना बताया है उसका तात्पय ही यह है 


दाता "*+७०++++ ०५०५ अा-२ -२३०२९००५०००५-५०००५०- >०मटाककभ ५ ९3 -जपननन जन कक न-न+-+त-- ले, 


कि दूसरा वस्त्र न तो अपने पास रखे और न धारण ही क्रे। 
सम कक पवन को दृष्टि से पास रखने ओर धारण करने मे कोई 
अन्तर नही है क्योंकि लखपति करोडपतिकी जेबमे लाख करोड 
रुपये पड़े नही रहते फिर भी वे उन रुपयो के मालिक अधिकारी 
होने से लखपति करोडपति कहलाते हैं। अत दूसरे वस्त्र का 
पास मे रखता एक तरह से उस दूसरे वस्त्र का धारी-परिग्रही 
होता ही है। अगर ऐसा नही माना जायेगा तो कोई भी एक 
वस्त्रधारी अपने पास अनेक वस्त्र भी रख सकेगा ऐसी हालत 
में गृहस्थी मे और इसमे कोई विशेष और नही बन सकेगा । 


हज किन - तर्क मय हैंड सास का सम्बन्ध किसी वस्तु के धारण करने या पास 
मे रखने से ही नही किन्तु उसके ममत्वभाव से है इसीलिए 
सूत्रकार ने परिग्रह का लक्षण मूर्च्छा परिग्रह बताया है । 

विहार के वक्त इस दूसरे वस्त्र को हाथ आदि में रखना 
लेता ही पडेगा । तब दूसरे वस्त्र का धारण करना हो जायेगा 
तथा इस दूसरे वस्त्र को सार सभाल की चिन्ता रखने से 
स्वतन्त्रता निराकुलता में भी काफी बाधा उत्पन्त होगी अत 
दूपतरा वस्त्र पास मे रखना किसी तरह विधेय नही है । यह तो 
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स्पष्ट परिग्रह पक में फेसना है जिस परिग्रह पक का ्वी प्रतिमा 
में ही सवंथा त्याग कर चुके पून' उसका ग्रहण करना पीछे 
लौटना या नीचे गिरना है। 


(२) सर्वप्रथम वसुनन्दि ने दो भेद ११वीं प्रतिमा के 
किये है क्रिन्तु उन्होने दो और एक वस्त्र की हृष्टि से ये भेद 
नही किये है। उन्होने प्रथमोत्कृष्ट के लिए भी एक वस्त्र 
(शाटक-"घोती रूप) ही बताया है और द्वितीयोत्कृष्ट के लिए 
भी एक कीपीन मात्र ही । 


पूर्व शास्त्रों मे जो_११वी प्रतिमा मे एक शाटक व्‌ 
कौपीन दोनो प्रकार के विकल्प चलते थे उसी के वसुनन्दि ने 
पृथक्‌-पृथक रूप में दो स्वतन्त्र भेद कर किये हैं । पर बाद में तो 
अनेक ग्रन्थकारो ने एक प्रथमोत्कृष्ट के ही दो वस्त्र का विधान 
कर इस मार्ग को जघन्य कर दिया है । 


(३) पदुमपुराण पर्व १०० श्लोक ३६- अशुकेनो पवीतैन 
सितेन प्रचलान्मना” मे क्षल्लक के सफेद वस्त्र ही बताया है 
ऐसा हो प्रष्पदन्‍्त कृत यशोधर चरित और भाशाधर $त 
सामार धर्मामृत मे है। किसी भी दि० ग्रन्थ मे क्षल्लक के लिए 
र॒ुगीत वस्त्र नही बताया है । श्वे० जनो के साध $ उबे० जेनी के साधु साध्वी के भी 
सफेद वस्त्र ही हैं। इस तरह सजध मन कक समाज मे इवेत 
वस्त्र ही प्रचलित है। श्वेत रग बेराग्य का चोतक हैं जबकि 


अन्य सब रंग राग भाव के द्योतक ओर हिसा जन्य और हिंसा जन्य हैं। अत- 


दि० क्ष्‌ल्लको को श्वेत परिधान ही ग्रहण करने चाहिं क्षूल्लको को श्वेत परिधान ही ग्रहण करने चाहिए । 


(बहुत से क्ष्‌ल्लकादि अपने कमण्डलु के गोपाल वारनिस 
या रगीन पेट लगे हुए रखते है किन्तु ये वारनिस-पेल्ट नितात 
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अशुद्ध वस्तुओ से निर्मित होते हैं अत ऐसे कमण्डलु ग्रहण नही 
करने चाहिये । लकडी के स्वाभाविक वा उन पर तेल लगे हुए 
हीं ग्रहण करना योग्य है] (मुनियो के भी वारनिशपेन्ट के 
कमण्डलु ठीक नही) | 


(४) प्राचीनसमय मे तो क्ष ल्‍लक (समग्र ११वी प्रतिमा) 


फे लिए प्यत्त मे ही आहार करना विहित था किन्तु बाद मे 
किसी-किसी ग्रन्थकार ने क्र मे भी आहार करने की लिख दी 
फ्रिभी मुनि की त्तरह अजुलि जोडकर नही इस सबका विस्तृत 
विवेचन पूर्व मे कर चुके हैं । 





कर पात्र अथे-कर रूपी पात्र (कर ही) तथा कर मे 
रखा हुआ पात्र दोनो बन सकते है । व्याकरण शास्त्र के अनुसार 
प्रथम अथे बहुब्नीहि समास से तथा दूसरा अर्थ सप्तमी तत्पुरुप 
समास से निष्पत्न होता है । जेसे--/लोकनाथ' शब्द के लोक ही 
है नाथ जिसका अर्थात्‌ दीन अनाथ मनुष्य तथा लोक का नाथ 
अर्थात्‌ राजा दोनो बनते है। 


फिर भी आशाघर ने प्रथम अर्थ के लिए पाणिपात्र शब्द 
का प्रयोग किया है और दूसरे अर्थ के लिए पात्र-पाणि शब्द का 
देखो सागार धर्मापृत अ७ एलोक ४० “पात्र पाणिस्तदगणे ।” 


(५) पूर्वाचार्यों ने तो वा ही नी है बाद मे किला किक न पिच्छी रखना 
हक कासप गहन आज पक पे उप के सब पा किसी-किसी ने बताया है तो 
डितीयोत्कृष्ट जिसे आज ऐलक कहते हैं उसी के लिये बताया 
है.। प्रथमोत्क्ृष्ट क्ष्‌ल्लक के लिए तो वस्त्र का हर का 28 क रखना रखनएः 
बताया है । १७४४४ स्ननेकया>कन2त 
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हक 


मी 
५ / दो वन्त्र रखने वाले आजकल के क्ष ल्‍लक के सो जय द किला के लिए तो 
॥ प्राचीन अर्वाचीन किसी भी आचाय ने पिच्छे _खना नहीं 


[बताया है । ५७४४४ ०७७ 


। (६) इसी तर॒ह आजकल के (दो वस्त्रधारी) 2 उप मन पम 2आ 
के लिए किसी भी णास्त्र मे लॉव करने का विधान नही है फिर 


अनान बडी 


,प्तस्थान या जाहिर में करने का तो प्रश्न ही नही उठता । 


(आजकल के जो कोई क्ष्‌ ल्लक दाढी-मछ के बालो को 

! तो रेजर या वाल-सफा लोशनो से साफ कर डालते हैं और 

। शिर के वालो के लिए केशलौच महोत्सव कराते हैं या परचे 

फपवाते हैं वह सब ढोंग और महान्‌ विडम्बना है धर्म का 
अपवाद है-कदाचार है |! 


क्रियाकलाप के अन्त में (० ३३८ पर) क्ष,ल्लक दीक्षा 

विधि सग्रहीत है जो न जाने किसकी बनाई हुई है उसमे गोबर 
आदि को क्ष्‌ललक के मस्तक पर रखने का भी कथन है और 
दीक्षा के वक्त क्षूल्लक का लौच करना बताया है इससे कोई 
कोई आज के क्ष्‌ल्लक के लिए लौच करना विधेयक बताते है 
किन्तु वह ठीक नही क्योकि पूर्वेकाल में क्षल्वक एक वस्वधार में क्षल्वक के वर्धा 
की पर के कहलाते है) अत दो वस्त्रधारी 
कक जय ली पध से भी केशलौच 


आजकल के क्ष ल्लकों के लिए इस दीक्षा विधि से भी केशल[- 


का विधान सिद्ध नही होता । क्ष ल्‍लक शब्द से भ्रम में नही 
पड़ना चाहिये। इस दीक्षा विधि मे क्षल्लक शब्द के आगे 


ब्रकेट में आये-ऐलक” ऐसा स्पष्ट लिखा है 'आये-ऐलक” ऐसा स्पष्ट लिखा है इससे यह ऐलक है इससे यह ऐलको 


की ही दीक्षा विधि सिद्ध है आज के दो वस्त्र धारी 


क्ष ल्‍लको से उसका कोई सम्बन्ध नही । 


श्रावक की ११वी प्रतिमा | 


बहन से क्षल्लक महाराज कहते हैं कि अगर हम केश 
लौंच की उच्च क्रिया करते हैं तो इसमे क्‍या हानि है ” यह तो 
अच्छी ही बात है इसका उत्तर यह है कि-फिर तो गुनियों की 
तरह खडे-खडे आहार भी कर लिया जाय इसमे भी क्‍या हानि 
है ? यह भी उच्चक्रिया ही है। किन्तु क्ष्‌ल्लको के लिए यह सब 
शास्त्र विरुद्ध है शास्त्र मे जिस पद के लिए जो मर्यादा कायम 
की है तदनुसार ही आचरण करना चाहिये अगर ऐसा नही 
किया जायेगा तो फिर ब्रह्मचारी भी कहने लगेंगे कि--हम भी 
यह केशलौच की उच्च क्रिया करेंगे (परचे छप्वाकर महोत्सव 
करेंगे) तब उन्हे कैसे रोका जायगा ? इस तरह सारा ही मार्ग 
बिगड जायगा] अगर क्षुल्लको को उच्च क्रिया का ही शौक हैं 
तो पछेव्रडी आदि वस्त्रो का मोह छोडिये और फिर खूब केश- 
लौच करिये कोई रोकने टोकने वाला नहो। किन्तु उच्चक्रिया 
का तो क्षल्लको के बहाना मात्र है अन्तरग मे तो महोत्सव, 
भोज परचे छप॒वाना, जय-जयकार आदि के रूप मे अपनी 
नामवरी की भूख है जो वेरागी के लिए कोई शोभा की चील 


(७)(०) जो क्ष्‌ल्लक कपडे की पगरखी, छतरी, दग्ैन- 
टूथन्र श, साबुन, घड़ी, फाउन्टेन पन, पखा, चश्मा, विजुली, 
पैल, खेर न 
का उपयोग करते है वे पदविरुद्ध क्रिया करते है क्योकि इन सब 
व॒स्तुओ का तो वी परिग्रहत्याग प्तित्ा में हो से प्रकारेण 
त्थाग हो जाता है पुन उस्॒का ग्रहण करना उच्छिष्ट-सेवी बनना 
है यह को आगे को जता में आकर देछे का बाई भजन के 
समान है गृहत्यागी वरागीके लिये ये सब आरम्भ परि ग्रह किसी 
तरह शोभास्पद नही ये तो उसकी स्वतन्त्रता निराकुलता का 


भ््ददष | [ # ज॑न निबन्ध रत्नावली भाग २ 


हनन करने वाले ओर-धर्म-की निंदा स्वरूप हैं ये महान दोष- 
| अनाचार हैं क्षललको को इनसे बचना चाहिये । 


रेल मोटरादि की सवारी मे ईया समिति का पालन भी 


हा प्रलन-भो नही है टिकिट के लिए भी याचना करनी पड़ती है 
(अत क्ष्‌ल्लक को तीथयात् के निभित्त भी सवारी का उपयोग 
मन में नही लाना चाहिये । 
जो कोई क्ष ल्‍लक-क्ष ल्लिका शीतकाल में ओढ़ने के लिए 
विशेष चहूर या रजाई आदि का उपयोग करते हैं वह भी शास्त्र 
विरुद्द और अनाधार है । उन्हे अपने पद का ध्यान रखकर शीत 
परिषह को सहना चाहिये- किसी भी प्रकार के शिथिलाचार 
को प्रश्नय नही देना चाहिये। 
आजकल के क्ष्‌ल्लको के लिये एक बात की तरफ हम 
और सकेत करना चाहते हैं -- 
बहुत से क्ष ल्लक आहारचर्या पर जाते वक्त अपनी पछेबड़ी 
(चहुर र) अपने आवास परही रख जातेहै यह दोषास्पद है क्योकि 


इस तरह आहारदाता गृहस्थकोी यह पहचानने मे नही आता कि 
मे क्ष॒ल्लक हैं या ऐलक वे भ्रमम पः ल्‍लक हैँ या ऐलक वे भ्रममे पड़ जातेहेँ इसके सिवा आवास 


पर चहर रखकर आने से उस चहर के चोरी चले जाने या 





मं 


किसी प्रकार से उसको बरबादी-हानि भी सभव है अत क्षल्लको 
को आहारचर्या के वक्त अपनी पछेवड़ी अपने साथ ही रखना 
चाहिये । 

श्रावक, त्यागी सभी का कर्तव्य है कि वे सदा जिनेन्द्र 
के वि न को अर न पवित्र मार्ग को अक्षण्ण बनाने रखने मे प्रयत्नशील 
किसी भी तरह मार्ग को भ्रप्ट-पतित नही होने दे । यही सच्ची 


कै 
जिनभक्ति ही ७छ 


न 





पछ 


कनलििती--+++ 


साधुओं की आहारचर्या को समय 


जो भिक्षा प्रासुक हो, यथाकाल प्राप्त की हो और जिसके 
सम्पादन में साधु का कृत-कारित्त-अनुमीदना का कुछ भी संपर्क 
त्त हो, ऐसी भिक्षा आंगम में साधु के लिए ग्रहण योग्य मानी 
है । इस प्रकार फी भिक्षाचर्योा को साधु के मूल गुणो और उत्तर" 
गुणो मे प्रधान च्रत कहा है। ऐसी भिक्षाशुद्धि को ध्यागकर जो 
साधुजन अन्य योगउप्धास घ आतापतादि त्रिकालयोगो को 
करते है, तो उनके किये वे अन्य योग सघ धारिश्रहीनो के किए 
जेसे है। उन्होने परमार्थ को नही जाता है। भिक्षाशुद्धि के साथ 
थदि थोडा भी त्तप किया जाय तो घह शोभनोय ध सराहने 
योग्य है । 


ऊपर का सब कथन भुूलाचार के समयसाराधिकार में 
बताया है। यथा-+ 


जोगेसु मुलजोग भिक्‍्खाचरिय व वाण्णियं सुत्त । 
अणप्ण थे पुणो जोगा पिष्णाणविहीणएह कया ४४६ 


टीका-सवब्वेपु मूलगुणेषृत्तरगुणेषु मध्ये प्रधानन्रत भिक्षा* 
चर्या । कृतकारितानुमतिरहित प्रासुक काले प्राप्त बणिता 
प्रवचने । तस्मारत्ता भिक्षाशुद्धि परित्यज्य अन्यानु योगान्‌ उपधास- 
त्रिकाल योगादिकान्र ये कु्व॑ति, तेस्तैजल्ये योगा विज्ञानविरहि- 


५३० |] [ # ज॑न निबन्ध रत्नावली भाग २ 


तेश्चारित्रहीनें पुन कृता । न परमार्थ जानद्भिरिति। 
चर्याशुद्धगा स्तोकमपि क्रियते यत्तपस्तच्छीभनमिति | 
फिर इसके आगे की गाथा मे लिखा है कि-- 


कलल कलल पि वर॑ आहारो परिमिदो पसत्थो य । 
ण य खमण पारणाओ बहुवो बहुसो बहुविहो य ॥४७॥ 


अर्थ-भिक्षाशुद्धि के बिना जो बहुत से बहुत प्रकार के 
बहुत बार उपवास पारणे करता है वह अच्छा नही है। इससे 
तो वह अच्छा है जो रोज-रोज आहार करता है किन्तु परिमित 
और अध कर्मादिदोष रहित आहार लेता है ! 


ऊपर भिक्षाशुद्धि का कथन करते हुए भिक्षा काल मे 
भोजन लेना भी भिक्षा-शुद्धि मे शुमार क्या हैं। आगम मे 
साधुओ के भिक्षा लेने का समय कौनसा बताया है ” इस लेख 
मे तीचे हम इसी की चर्चा करते हैं । 

मुनियो का आचारविषयक प्रधान ग्रथ मूलाचार है। 
उमके पचाचाराधिकार की गाथा १२१ की वसुनन्दिकृत सस्क्ृत 
टीका मे यह कथन इस प्रकार लिखा है-- 


“सवितुरुदये. देववदना कृत्वा घटिकाहयेउतिक्राते 
श्रुपभक्तिगुरुभक्तिपू्वंक स्वाध्याय ग्रहीत्वा ” घटिकाहयम 
प्राप्तमध्याह्वादरात्‌ स्वाध्याय.. श्रुतभक्तिपूर्वक मुप्सहृत्या- 
वर्तथादुदूरतो मृत्रपु रीषादीनु कृत्वा पृर्वापरकाय विभागमवलोक्य 
हस्तपादादि प्रक्षालन विधाय कुण्डिका पिच्छिका गहीत्वा 
मध्याह्वदेववन्दना कृत्वा पूर्णोदरबालकानु भिक्षाहारानर्‌ 
काकादिबलीनन्यानपि लिगिनो भिक्षाबेलाया ज्ञात्वा प्रशाते 
घृममुशलादिशब्दे गोचर प्रविशेत्र मुनि ।” 


साधुओं की आहारचर्या का समय | [ ४७१ 


अर्थं-सूर्योदय मे देववन्दना करके, २ घडी दिन चढने 
पर श्रुतभक्ति व गुरुभक्ति का पाठ पढकर स्वाध्याय का प्रारम्भ 
करे और मध्याह्ल के होने मे जब दो घडी का समय बाकी रहे 
तव ही यानी मध्याह्ल के समीप काल मे श्रुतिभक्ति के पाठ 
पूरक स्वाध्याय का विप्तजेन करदे । फिर वसतिका से दूर जाकर 
मलमूृत्र करके (यहाँ ऐसा कुछ आभास होता है कि आम तौर 
पर मुनियो के मलोत्सग का भी यही समय है, न कि प्रभात 
काल) । अपने शरीर के अगले पिछले भाग की प्रतिलेखना कर, 
हाथ पेर धोकर कमण्डलु पीछी लेकर मध्याक्ष की देववन्दना 
किये वाद यह देखे कि बालकों ने पेटभर भोजन कर लिया है, 
भिखारी भीख मागते फिर रहे है, काकादिको को खाना डाला 
जा रहा है, (इस आार्यावत देश की यह प्राचीन प्रथा थी कि 
भध्याज्न के वक्‍त काक, श्वान आदि को खाना डाला जाता था) 
ओर अन्य मत के साधु भी भिक्षाथ विचर रहे हैं। इत्यादि 
लक्षणो से भिक्षा लेने का समय जानकर जिस वक्‍त कि रसोई 
का धुआ और मुशलादि का शब्द भी न हो रहा हो, जैनमुनि 
गोचरी के लिए निकले ।+% 


भिक्षावेला का यह विवरण जिस क्रम के साथ यहाँ दिया 
गया है उससे बिलकुन स्पप्ट हो जाता है कि-जैनमुनि के 
भोजन का काल दिन के मध्याह्ल मे है। मध्याह्न से दो घडी 





ीी--न--5 


जुट श्वे” विशेषावश्यक ग्रथ मे भी ऐसा ही लिखा है देखिये- 
निद्धमग च गाम महिला थूम्॒ च सुण्णय देद्ध[ | नीय च कागा बोलें ति 
जाया निक्‍खस्स हरहरा।।२०६४।॥| ७२७-१८६ (अर्थात्‌-धुम्नरहित गाव 
और लघ्त्ियो रहित पनघट को लक्षिनकर और कौवो को नीचे खाते देख 
कर भिक्षाकाल का निश्चय करना चाहिये ) 


प्रु०४ए | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


पहिले स्वाध्याय को समाप्त करना और मल मृत्रादि क्रिया हे 
निवृत्त हो मध्याह्न की देववन्दना किये बाद गोचरी पर उतरना 
इत्यादि उल्लेखो से मध्वात्न के समय मे फेरफार होने की तनिक 
भी गुजाइश नहीं है। अन्यमत के सम्यासियों के भोजन के 
बाबत जो टीकाकर ने लिखा है सो मनुस्मुति में इस विषय मे 
निम्न कथन मिलता हैं-- 

एककाल चरेद्र्सक्य न प्रसज्जेत बिस्तरे । 

भेक्षे प्रसक्‍तो हि. यतिविषयेष्वपि सज्जति ॥५५॥ 

बिधुमे. तन्‍नसुशले व्यंगारे धुकतवज्जने । 

वृत्त शरावर्सपाते भिक्षां नित्य यतिश्चरेतु ॥५९७४ 

अलामे न विषादी स्याल्लामे चैव न हर्षयेत्‌ ॥अ०६॥ 

अर्थ--सन्यासी दिन मे एकबार भिक्षा करे । अधिक बार 
ने खाबे। क्योंकि अधिक बार खाने से कामादि विषयों मे मन 
जाता है। रसोई का धुवा निकल गया हो, मझ्ुशल के कटने का 
शब्द बन्द हो चुका हो । आग बुझ गईं हो, सब भोजन कर चुके 
हो, झूठी पत्तले भिट्टी के सकोरे आदि फेंक दिये हो ऐसे समय' 
मे सदा यत्ति को भिक्षा के लिये जाना चाहिये। भिक्षा न मिलने 
प्र खेद और मिलने पर ह॒थे न करे । # 


मनुस्मृति के इस कथन से ऐसा ध्वनित होता हैं कि-ः 
गृहस्थी के सब लोग भोजन कर चुकने के बाद अगर भोजन 
बच जाये तो वह सन्यासियो के लेने योग्य होता है । 


नी मनम 





के यही बात कण्व (वैदिक ऋषि) ने लिखी है -- 
विधूमे सनन्‍नमुशले, व्यगारे भुक्तवज्जने । 
कालेड्पराण्हे भूविष्ठे भिक्षाटन मया चरेद ॥ 
(इक्तमे स्पष्ट तया अपरान्ह काल हूगते पर भिक्षाटन बताया है |) 


साधुओं की आहारचर्या का समय |] [ ५७३ 


अब हमे यह देखना है कि-मूलाचार की टीका मे जो 
मुनियो का भिक्षा का काल मध्याक्ल मे बताया है उसका समंथन 
अन्य जैन ग्रन्थो से भी होता है या नहीं। सबसे प्रथम हम 
सोमदेव कृत यशस्तिलक चपू का प्रमाण पेश करते हैं। उसके 
प्रथम आाश्वास के पृष्ठ १३१४ (तुकारामजावजी द्वारा प्रकाशित) 
पर लिखा है कि-- 


'तमुपसच्य निषय च निवर्तितमार्गमध्याह्नक्रिय 
समाकलण्य च परिणतकालमहदेलमखिल श्रमणसघ लोचन- 
गोचरारामेषु ग्रमिषु विश्वाणार्थमादिदेश ।” 


उस पवत पर सुदत्ताचार्य सघ सहित जाकर स्थित हुये । 
उन्होने ईर्यापथशुद्धि और माध्याह्लिकक्रिया-देववन्दनादि से 
निवृत्त हो, अहदंल कहिये दिन के अर्द्ध भाग को सुनियो का 
भोजन काल ज्ञात करके सब मुनिसघ को आहार के लिये 
आसपास के ग्रामो मे जहाँ के कि बगीचे दिखाई दे रहे थे, जाने 
का आदेश दिया । 


यहाँ भी दिन का अर्द्ध भाग और मध्याह्ष की देववदना 
के बाद का समय लिखकर सोमदेव ने इस विषय को अच्छा 
स्पष्ट कर दिया है । 

पदमपुराण पर्व ४ मे लिखा है कि-- 

अन्यदा हास्तिनपुरं विहरनु स समागत । 

अविशच्च दिनस्पाद्ध गते मेरुरिव शस्रिया धद 


अथ-जो शोभा से मेरपवंत के समान जान पड़ते ये ऐसे 
सेगवान्‌ श्री ऋषभदेव विचरते हुए किसी दिन आहार के अर्थ 
सध्याह्न के समय हस्तिनापुर मे जआाये। यहा भी दिनाद का 


प्रूछ४ ] [ +# जैन निबन्ध रत्मावली भाग २ 


समय लिखा है। (0 


हरिवण पुराण सगे ८ मे लिखा है कि--श्री ऋषभदेव 
भगवान के दर्शन प्रजा को उस वक्त होते थे जब वे मध्याह्न के 
समय आहार के अर्थ पुरो व ग्रामो मे आते थे । यथा -- 


मध्यान्हेजु. पुरग्रासमृहपंक्तिषु.. दर्शनम्त । 
प्रशस्ताषु प्रजाभ्योडद्ाच्चाद्रोचर्या चरन ल्ितो ॥१४४॥ 


यहा भी मध्याकह्न का समय लिखा है । फ 


सकलकी तिक्षत प्रश्नोत्तर श्रावकाचार के २४वें रुगे में 
११वी प्रतिमा का स्वरूप वर्णन करते हुए लिखा है कि- 


योग्यकाले तदाटाय मुहूर्त सप्त सगते ! 
दिने परिग्रहे योग्ये भिक्षार्थे सभ्रमेत्‌ त्रती ॥9५॥ 


अर्थ -उस पात्र को लेकर सात मुहूर्त दिन के चढ जाने 
पर जो कि भिक्षा का योग्य काल है, उसमे योग्य दिन में 
क्षल्‍्लक ब्रती को भिक्षा के लिए घृमना चाहिए । 


की नजनननन 





(] पर्व &२ श्लोक १४-१६ मे लिखा है - नभोमध्य गते 
मानावत्यदा ते महाशमा (वे मुनीए्वर आकाश के मध्य मे सूर्य के आते 
पर अर्थात्‌ ठीक मध्यान्ह मे भिक्षार्थ नगर में आये) 


4 हरिवशपुराण के सगे ४ इलोक १६६ से भी मध्यान्हु-- 
ही भिक्षाकाल प्रकट होता है--तावदध्मान माध्यान्ह शखनाद 
समुच्छित । 


ला २ 


साधु भो की आहारचर्या का समय ] [४५७५ 


यहा सूर्योदय से ७ मुहूर्त बाद भिक्षा लेने को जाना लिखा 
है । ७ मुहूतें के ५॥ घण्टे होते हैं। अत्त यह समय भी लगभग 
मध्याह्ल का ही पडता है । 


इत्यादि आगम प्रमाणों से जेनमुनियो का भिक्षा काल 
भध्याह्न समय का सिद्ध होता है। [शास्त्रकारो ने जो भिक्षा का 
समय मध्याह्न काल बताया है उससे मुनि को आहार उदिष्टादि 
दोपो से रहित प्राप्त होता है यह ज्ञातव्य है |] 


इस पर जन गजट के सम्पादक प अजित कुमार जी 
शास्त्री और ब्र० चाँदमल जी चूडीवाल के विचार जेनगजट के 
ता० 5-२३-३० मई सन्‌ ६८ के अक मे प्रकाशित हुए है ।उन्‍्हे मैं 
समीचीन नही समझता । उनकी प्मीक्षा के साथ त्तीचे इस 
विपय पर और भी काफो प्रकाश डाला जाता है ताकि पाठक 
इस विषय को और भी स्पष्टतया हृदयगम कर सके -८ 


मूलाचार के बाद सुनियो के आचार को लेक्रर 
प आशाधर जी ने भी अनगारधर्मामृत नाम का एक बडा ग्रथ 
स्वोपज्ञ सस्कृत टीका सहित रचा है। जिसमे सुनिधर्म का 
विस्तार से खुलासा किया है। इस ग्रन्थ मे भो मुनि के 
भिक्षाकाद्य के विषय मे लिखा है। उसे भी देखिये-- 

प्रवृत्देध दिनादों द्वे नाडयों यावद्यथाबलमु । 

ताडीहयोनसध्यान्हु याचत्स्वाध्यापमावहेत्‌ ॥३५॥ 

[अध्याय &] 


वी 


(नोट -- श्रावक धर्म सग्रह पृ २२५-२२६ मे सोधियाजी ने इस ७ मुह्ृ्त 
को ७ घड़ी बना दिया है जो गलत है इससे आधा ही होगया है क्योकि 
१ मुहृत्त मे २ घडी होएी है) 





भ्र७६ ] [ # जैन निवध्ध रत्नावली भाग २ 


अर्थ- इस प्रकार दिन की आदि (प्रभान) मे दो धडी 
तक देववन्दनादि किये बाद साधुओं को श्वाध्याय करना 
चाहिए। स्वाध्याय का समय सूर्योदय से २ धडी बाद से लेकर 
मध्यान्ह से २ ण्डी पहिले तक का है। इस समय के भीतर 
साधुओ को स्वाध्याय करनी चाहिये | 


मध्याह्व से पूर्वोत्तर की दो दो घडी स्वाध्याय के लिये 
वर्जित है। इन चार घडियो के अस्वाध्यायकाल में मुि क्‍या 
करे ? इसके लिये आगे लिखा है कि जिसने स्वाध्याय समाप्त 
किया है ऐसा वह मुनि यदि उपवास रखना चाहता हो तो उसे 
क्या करना चाहिए यह बताते हैं -- 

ततो देवगुरू स्तुत्वा ध्यान वाराधनादि वा । 


शास्त्र जप॑ वा5स्वाध्यायकाले5्भ्यसेदु पोषित ॥३शा। 
[मध्याय ६] 


भर्थ उपवास युक्त साधु को पूर्वान्हकाल का स्वाध्याय 
समाप्त होने पर मध्यान्ह की आगे पीछे की दो-दो घड़ियों में 
जो कि अस्वाध्याय काला है उनमे अरहन्त और युरु घर्माचाय 
की स्तुति वन्दना करके ध्यान करना चाहिए अथवा आराधनादि 
शास्त्रों का अभ्यास करना चाहिए, यहा पञ्चतमस्कारादि का 
जप करना चाहिए 

“अप्रतिपन्‍्नोपवासस्य भिक्षोर्मध्याह्नक्ृवत्य माह ।* अर्थ- 
आगे उपवास न रखने वाले साधु को मध्यान्ह से क्या करता 
चाहिए सो बतात्ते है-- 

प्राणयात्राचिकीर्षायां. प्रत्याव्यानमुपोषितम । 


न वा निष्ठाप्य विधिवदु भुक्त्वा भुयः अतिष्ठ्येत्‌ ॥३ ६४ 
[ब० 4] 


साधुओं की आहारचर्या का समय |] [५७७ 


अर्थ -यदि मुनि को उस दिन भोजन करना हो तो पृत्र 
दिन जो प्रत्याख्यान अथवा उपवास ग्रहण किया था, उसका 
विधिपूर्वंफ निष्ठापन कर देता चाहिए और निष्ठापन के अनन्तर 
मध्यान्ह मे शास्त्रोक्त विधि के अनुसार भोजन करके अपनी 
शक्ति के अनुमार प्रत्याख्परान अथवा उपवास की प्रतिष्ठापना 
करनी चाहिए। उसके बाद क्या करना चाहिए सो बताते है -- 


प्रतिकम्पाथ गोचारदोषं॑ नाडीहयाधिके । 
मध्याह्न प्राह्मवत्‌ वृत्त स्वाध्यायं विधिवदभ्जत ॥३४७ 
[अ० ४] 
अर्थ - प्रत्याख्यानादि को अपने मे स्थापित करने के बाद 
साधुओं को गोचरी सम्बन्धी दोषो का प्रतिक्रमण करना चाहिए। 
तदनन्तर पूर्वान्ह की तरह अपरान्हकाल से भी मध्याक्व से २ घडी 
अधिक समय व्यतीत होने पर विधिपूर्वक स्वाध्याय का प्रारम्भ 
करना चाहिए । 


इस प्रकार मूलाचार और अनगार धर्मामृत इन दोनो 
ही ग्रन्थों मे स्पष्टतीर पर मध्याक्लु से दो घडी पूर्व स्वाध्याय 
की समाप्ति किये बाद गोचरी का समय लिखा है। जो लोग 
दस बजे करीब गोचरी का जनरल टाइम मानते हैं उन्हे जानना 
चाहिये कि आशाधर जी ने साफ लिखा है कि मध्यान्ह से दो 
घडी पहिले जिस मुनि को उपवास रखना है वह अम्रुक काम करे 
और जिसे भोजन करना है वह गोचरी पर जावे । इससे साफ 
प्रगट होता है कि दो घडी कम मध्यान्ह से पहिले मुनि की 
गोचरी का कोई टाइम नही है । मध्यान्ह से २ घडी पहिले का 
अर्थ होता है दिच के १२ बजे से ४८ मि० पहिले अर्थात्‌ ११। बजे। 
इसका तात्पयं यही हुआ कि घुनिका कोई भी भिक्षाकाल दिनके 
सवाग्यारह बजे से पहिले नही है, बाद मे है । 


प्रछ८ | [ # जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 


मूलाचार के ऊपर लिखे उद्धरण मे लिखा है कि रसोई 
में से धुआँ निकलना बद होने आदि कारणो से मध्याह्लका समय 
जानकर मुनि गोचरी पर उतरे। इसका मतलब यह है कि 
१०-१०॥ बजे तक तो बहुत से गृहस्थो के रसोई बनती रहती है, 
अत वह समय गोचरी का नही हो सकता है। मध्याह्व मे रसोई 
से सब निमट जाते है, अत घु निकलने का भी तव अवसर 
नही रहता है । 


आशाधर जी ने अन्य प्रसड़ी पर भी मुनि का भिक्षाकाल 
- भध्याक्ल मे लिखा है। जैसे सागार धर्मामृत अ० ५ श्लोक १५ में 
लिखा है कि-श्रावक माध्याक्लिक देवपूजा किये बाद अतिथि 
को आहारदान देने के लिए प्रतिक्षा करे ।” 


इसी तरह सागार धर्मामृत के ६वें अ० से श्रावक की 
दिनचर्या बताते हुए आशाधर जी लिखते है कि- 


प्रथम ही ब्राह्ममुहुते मे उठकर णमोकार मत्र पढे। फिर 
शौचादि से निवृत्त हो घरके चैत्यालय मे पुजा करे व क्तिकर्म 
करे फिर कुछ नियम विशेष धारण कर पूजा की सामग्री लेकर 
गांव के मन्दिर मे जावे। वहाँ भगवान की पूजा किये बाद 
आचार्य के पास जाकर जो पहिले घरके चेत्यालय मे नियम 
विशेष ग्रहण किये थे, उन्हे उनको सुनादे । फिर स्वाध्याय करे । 
इस प्रकार प्रात-काल सम्बन्धी धामिक कझृत्यो को करके वह 
श्रावक अर्थोपार्जत के लिए दूकान भादि स्थानों पर जाकर 
व्यवसाय करे। फिर भोजन के आर्थ घर पर आवबे। उस वक्त 
मध्याक्न मे झुनि की गोचरी का समय समीप जातकर 
(श्लोक २१) स्वान कर अपने घरके चंत्यालय मे ही माध्यात्लिक 
देवपुजा करे । तदनन्तर बतिथि को आहार देकर भोजन करे ।” 


साधुओ की आहारचर्या का समय | [ श्छे 


यह वर्णत सागारधर्मामृत के ६ वें अ० में लोक १ से २४ 
तक किया है। ( लाटी सहिता अ० ६ श्लोक १८०-१८१ आदि 
में भी लगभग ऐसा ही कथन है ।) 


अनगार धर्मामृत अ०८ श्लोक ६४ मे प्रत्याख्यान के 
अनागत आदि १० भेदों मे से कोटियुत नामक प्रत्याख्यान का 
स्वरूप इस प्रकार लिखा है-- 


“कलको दिन की स्वाध्याय का समय बीत जाने पर 
यदि शक्ति होगी तो उपवास करू गा, वर्ना नहीं करू गा, ऐसा 
सड्भूज्प करके प्रत्याख्यान करने को कोटियुत प्रत्याब्यान 
कहते है ।” 


मध्याह्ष से २ घडी पहिले तक का स्वाध्यायकाल माना 
जाता है जेसा कि ऊपर बताया गया है। इसके आगे मुनियों का 
भिक्षाकाल भा जाता है । इस बात को लेकर यहाँ कहा है कि 
उस वक्‍त शक्ति होगी तो उपवास करू गा नही तो नही करू गा, 
ऐसे सद्धूल्प से पूर्व दिन मे नियम लेना । ऐसा ही कथन घुलाचा र 
अ० ७ गाथा १४० में किया है तथा मूलाचार अ० ४ गाथा १८० 
की टीका में भिक्षा की व्याख्या ऐसी की है- 


 मध्या क्वकाले शिक्षार्थ पर्यटन भिक्षा ।” अथ-अध्याह्न 
में मुनि का भिक्षा के लिए घमना भिक्षा कही जाती है। 


तथा इसी मुलाचार के अ०७ श्लोक ८४ में लिखा 
है कि 


“मध्याक्लकाल मे आये साधु का वहुमान करना लोकानु- 
चृत्ति विनय है ।” 
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आमतौर पर सुनियो का शिक्षाकाल मध्याक्लु नियत होने 
से ही इस प्रकार के उल्लेख किये गये है'। 

आशाधर और सलाचार के इन सब उल्लेखो से मुनियो 
का भशिक्षाकाल का दिनाद्ध का आसपास का समय सिद्ध होता 
है। जिसे शास्त्रों मे मध्याकह्न नाम से लिखा है| # 

इस विषय में और भी ग्रन्थोके प्रमाण देखिये- 
प० मेधावीकृत श्रावकाचार मे लिखा है कि - 

गृही देवाचन कृत्वा मध्यादह्नो साबुभाजन-। 

पात्रावलोकन द्वास्यः कुर्पाड्फत्या सुधोत्तत्न तु ॥८५॥) 

अथ-स्नानादि से पवित्र हो ग्रृहस्थ, देवपूजा किये बाद 
मध्याह्न मे जलपात्र हाथ मे लेकर अपने घरके द्वार पर स्थित 
होकर भक्तिपूर्वक पात्र की प्रतीक्षा करे । 

इसी ७ वें अधिकार के श्लोक ६१ मे भी प्रोषधोपवास 
का वर्णन करते हुए लिखा है कि-- 

“सप्तमी और त्रयोदशी को दिन के मध्याह्ल मे अतिथियों 
को आहार देना चाहिये ।* 

कातिकेयानुप्रेक्षा मे लिखा है कि“: 


सत्तामि तेरस दिवसे अबरण्हे जाइऊण जिणभ्वणे । 
किच्चा किरिया कम्स-उबवासस चडविह गहियें ॥३७३७ 








अत आशाधर ने सागार घर्मामुत अ० ४ एलोक २८ में लिखा 
है--उत्तमपुरुष (मुनि आदि) एक बार भोजन करते हैं और वह भोजन 
दिन के मध्य में करते हैं। इससे भी साधु के आहार का समय मध्याह्न 
ही सिद्ध होता है। 
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टीका--'स ॒प्रोषधोपवासी भवत्ति य सप्तम्यासत्रयो- 
दश्याश्च दिवसे अतिथि जनाय भोजन दत्वा पश्चात्‌ स्वय 
भुक्त्वा ततः अपराह्न जिनभवने गत्वा तत्र क्ृतिकर्म-देववन्दना 
फृत्वा उपवास भग्रृहलाति ।” 


अथे--सप्तमी और त्रयोदशीके दिन अतिथि को भोजन 
जिमाकर और पीछे स्वय भोजन जीमकर फिर अपरान्हकाल मे 
जिन मन्दिर मे जाकर वहाँ सामायिक आदि क्रियाकर्म करके 
उपवास ग्रहण करे । 


मध्याह्ल मे मुनि फो जिमाने और बाद मे खुद के जीम- 
कर निमटने से अपराह्न काल आ जात्ता हें। इसीसे यहाँ 
अपराह्न मे सामायथिक करने व उपवास ग्रहण करने को कहा है। 
अपराक्त का उल्लेख खास गाथा मे भी किया है । 


सोमसेन निवर्णाचार मे लिखा है-- 


यथालच्ध तु ॒मध्याह्ने प्रासुक॑ निर्मल परस्‌ । 

भोक्तव्य भोजन देहधारणाय न भुक्तये ॥६७७ 

भध्याह्ससये थोगे कृत्वा सामाप्किमुद्रा 

पुव॒॑स्पों तु जिन॑ नत्वा ह्याहारार्थ ब्र॒जेच्छने, ॥६४॥ 

पिच्छे फसडलु वाम हस्ते स्कन्धे तु दक्षिणसु । 

हस्त निधाय सहृष्दया स ब्रजेच्छावकालयम्‌ ॥७०४ 
[अध्यय्य १२] 


अथें- मुनि को मध्याकह्ल के समय यथाप्राप्त प्रासुक और 
नर्दोप भोजन देहस्थिति के लिये जीमना चाहिये, स्वाद के 
लिये नही 4 
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मध्याह्न समय की सामायिक करके आहार के लिये भन्‍्द 
गतिसे गमन करता चाहिए, उस वक्त वाम हाथमे पीछी कमडलु 
और दक्षिण हाथ कन्धे पर रहना चाहिये। इस तरह- से 
ईर्यापथशुद्धिपुवक श्रावक्र के घर पर जावे। 


आजकल जिस मुद्रा से छुनिलोग गोचरी पर फिरते है 
वह मुद्रा यहाँ लिखी है। शायद इसीके आधार पर यह मुद्रा 
चली हो । मुलाचार, अनगार धर्मामृत, आचारसार, भगवती 
आराधना मे ऐसी झुद्रा का उल्लेख देखने से ही नही आया। 


लाटी सहिता मे अतिथि सविभाग व्रत के व्याख्यान मे 
ऐसा कहा है-- हे 


ईबन्यूने च सध्याक्त कुर्याद द्वारावलोकनस्‌ । 
दातुकाम सुपात्राय दानोयाय महात्मने ॥२२१॥ 
[भ० ६) 


अरथे -सुपात्र को दान देते की इच्छा रखने वाला श्रावक 
किड्चचित्‌ न्‍्यून मध्याह्व मे द्वाराप्रेक्षण करे । यहाँ किड्चित्‌ च्यून 
मध्याह्ल का अर्थ है १२ बजे से कुछ पहिले का समय ११॥ बजे 
करीब । 

इन्द्रनन्दि कृत नीतिसार के श्लोक ४१ में भी मध्याह्व 
लिखा है । 

प भूधरमिश्र कृत चर्चा समाधान मे चर्चा ५३ वी में सुति 
की आहारचर्या सम्बन्धी चर्चा का समाधान इस प्रकार 
किया है-- 

“प्रथम सूर्योदियविर्ष साधु प्रात काल की सामायिक 
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समाप्त करे तिस पीछे दोय घडी दिन चढे श्रुतभक्ति-गरुरुभक्ति 
पूबेक स्वाध्याय ग्रहैसिद्धात सम्बन्धी वाचना पृष्छतादि कर । 
मध्याह्नविषे दोय घडी बाकी रहे तब श्रुतभक्ति पूर्वेक स्वाध्याय 
समाप्त करे । यथावसर मलम्ृत्र का त्याग करि आव । शुद्ध होय 
मध्याक्न की देव वन्‍्दना करे । आहार के निमित्त नगरादिविषे 
ध्यारि हाथ धरती शोधता गमन करे ।” 


इस प्रकार शास्त्र मे जहाँ भी गोचरी का वर्णन आया है 
वहाँ मध्याह्वका ही समय लिखा है, किप्ती भी शास्त्र मे पूर्वाह्न 
नही लिखा है। इसके विरुद्ध श्री चूडीवालजी ने आदिपुराण का 
एलोक देकर गोचार बेला का अर्थ प्रात काल बताया वह मिथ्या 
है, उसका प्रात काल अर्थ होता ही नही है। यथा -- 


सती गोचार ब्रेलेयं दानयोग्या सुनोशितास्‌। 
तेन भरत्रे ददे दानसिति निश्चित्य पुण्यधी ॥७॥ 
[पर्व २०| 


इसका सही अर्थ ऐसा होता है-- 


“४ यह दान देने योग्य म्रुनियों की गोचरी का उत्तम 
समय है। ऐसा निश्चय कर पवित्र बुद्धि वाले श्रेयास कुमार से 
भगवान को दान छिया। 


इस श्लोक मे आये गोचारबेला का अर्थ हिन्दी अनुवादक 
पृ० पन्‍नालालजी साहित्याचाये ने प्रात काल किया है। आपके 
अनुकूल होने से ही शायद आपने भी उस अथे को मान लिया 
है । परन्तु गोचार का प्रात काल अथे करना गलत है। 
विप्पपीकार ने अशनबेला अर्थ किया है वह ठोक है। आपको 
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माक्षम होता चाहिये कि साधुओ की भिक्षावृत्ति के भ्रामरी, 
गतेपूरण आदि नामों मे एक नाम ग्रोचरबृति (गाय के 
समान आहारचर्या) भी आता है। इसे ही गोचरी नाम 
से भी बोलते है। गोचरी का अर्थ है साधु की भिक्षा । यह अर्थ 
आम जनता मे भी प्रसिद्ध है। आदिपुराणकार ने भी यहाँ इसी 
अर्थ में गोचर शब्द का प्रयोग किया है। अनगार धर्मामृत 
सस्क्रत के पृष्ठ ५६६,४०४,६५०,५७४ मे भी गोचार शब्द भिक्षा 
अथ मे प्रयुक्त हुआ है । गोचार शब्द का प्रयोग प्रभात अर्थ मे 
कही भो किसीने तही किया है। शायद अनुवादक पं० पन्नालाल 
जीने प्रभात मे जद्भल मे चरने को गाये उछेरी जाती है इस 
अभिप्राय से गोचार का प्रभात अर्थ किया हो तो इसके लिए 
गोसर्ग शब्द आता है, न कि गोचार । और गाये उछेरने के 
समय तो भृहस्थ के यहां रसोई भी तंयार नही होती है । वह 
सप्तय तो श्रावको के पूजापाठ दर्शनादि का होता है एवं मुनियो 
के भी वन्दनादि कृतिकर्म का होता है। उस वक्त मुनि की 
आहारचर्या कसी ? इसलिए आदिपुराण के उक्त श्लोक में 
प्रयुक्त गोचार शब्द का प्रभात अर्थ करना बिल्कुल गलत है। 
प० लालारामजी ने भी गोचार का भिक्षा अर्थ किया है। 
वचनिकाकार प० दौलतराम जी ने भी इसका प्रभात अर्थ नहीं 
किया है । 

सूलाचार पिण्डशुद्धि अधिकार मे एक गाथा निम्त प्रकार 
से लिखी मिलती है- 

सुरुदय॒त्थमणादी णालीतियवज्जिदे असणकाले। 

तिगदुगएगमुहुत्त जहण्णमज्म्िम्प सुवकस्से ॥७३॥ 

अर्थ -सूर्योदय बाद से ३ घडी तक का और सूर्यास्त से 
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३ घडी पहिले का फल छोडकर मध्य काल भोजनकाल माना 
जाता है। उसमे त्तीन, दो और एक मुहूर्त का काल क़मश 
अघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट हैपी 


इत सब में समुच्चय सामान्‍््य कथन किया है | सुत्ि 
श्रावक्ा का भेद न करके जो भी राघत्रि भोजन के त्यागी है उन 
सवके लिए कहा है कि उनका भोजनकाल सूर्य के उदयास्त की 
तीन-तीन घडी छोडकर मध्य मे है । इस सामान्य कथन से यह 
पता नही पडता कि मुनि का खास शिक्षा समय कौनसा है ? 
तदर्थे ग्रन्थकर ने खास मुनियो फे लिये अलग से कथन किया 
कि उनकी भिक्षा-बेला मध्याक्न मे है, जैसा कि पहिले मूलाचार 
का प्रमाण देकर बताया गया है 00भगर उदयास्त की तीन-तीन 
घडी के अलावा शेप सारा ही दिन म्रुनियो के भिक्षाक्षाल का 
शास्त्रकारो को अभीष्ट होता तो उन्नको विशेष या अलग कथन 





हम यही कथन और भी स्पष्टता के साथ मूलाचार झ० १ गाथा 
४६५ में बताया है, देखो “उदयत्यमणे काले णालीत्तिय वज्जियम्हि 
भमज्सम्हि” । इसी के अनुसार अनगार घर्माव्त अ० दे श्लोक ६२ 
भे लिखा है । 

(]) अथवा एक समाधान यह भी है कि--यहाँ “मज्ञम्हि” 
(मध्ये) पद का अर्थे दिन का मध्य--दोपहर (मध्याह्लु) लेता चाहिये। 
संस्कृत टीकाकार ने भी सत्र मध्य” पद देकर दिन के मध्य (मध्याह्व) 
को ही सूचित किया है | दिन के आदि अन्त की तीन-प्तीन घडी छोडना 
यह सामान्य कथन है तथा शेषकाल का मध्य यानि दोपहर यह विशेष 
कथन है। सामान्य से विशेष कथन बलवान होता है (मद्य तामान्‍्यत्तो 
नून विशेषो बलवाबू भवेत्‌) अतः 
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करके भिक्षाकाल का मध्याहक्न समय वताने की जरूरत ही नहीं 
थी । और यह भी सोचने की बात है कि सूर्थोदय में ३ घडो 
बाद यानी सवा घण्टे बाद तो श्रावक लोग जिनदरशेन पूजा 
स्थाध्यायादि से निमटते ही नही तो उस वक्त मुनि का बाहार 
के लिए उतरता कंसे माना जा सकता है। कुछ श्रावक वो 
प्रभात मे सामायिक भो कन्ते है तदनन्तर पूजा स्वाध्यायादि 
करते है उनके लिये तो और भो मुश्किल पड़ती है। इसलिए 
सूर्योदय के सीन घड़ी बाद मे मुनि का आहार समय मानना 
थोग्य नही है । 


यदि कहो कि “मुनियों का भिक्षाकाल जो मध्याह्न 
बताया गया है वह तो दूसरो इफे का काल है। इसके पहिले 
प्रथम दफे का काल एक और है। क्योकि भोजन बेला एक दिन 
में दो बार मानी है ।” 


ऐसा कहना भी ठीक नही है । हम पूछते है कि म्ुनियों 
की उस प्रथम बेला का समय कौनसा है ? यदि कहो कि दिनके 
१० बजे करीब, तो वह दूसरी बेला दो घण्टे बाद ही कैसे आ 
गई ? कम से कम दोनो वेलाओ मे ६ घण्टो का तो अन्तर होना 
चाहिए। भिक्षाकाल बजाय मध्याहक्वु के अपराह्न लिखा होता 
तो दूसरी बेला की भी सभावना कीजा सकती थी, सो तो 
लिखा नही है | तथा मूलाचार और अनगार घर्माम्नत मे सू्यदिय 
से दो घडी बाद से लेकर मध्याक्ल से दो घडी पहिले तक के 
समय मे किये जाने वाले कार्यक्रम की जी तफसील दी है उसमे 
भी प्रथम आहारबैला का कही जिकर नही है। एव आशाघर 
ने भी सागारधमम्रत से श्रावक की दिनचर्या का वर्णन करते 
हुए युर्योदय से लेकर मध्याह्लू के समय तक व आगे भी सूर्यास्त 
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तक अतिथि दान को एक दिन मे दो बार देने का कही उल्लेख 
तही किया है। इससे सिद्ध होता है कि ग्ल॒ुनि की गोचरी का 
टाइम एक दिन से दो बार मानना शास्त्र सम्मत नहीं है। 
लोगो ने मनघढन्त मांगे निकाल लिया है। एक दिन मे दो 
भाजन वेला कहना यह लौकिक जन साधारण की दृष्टि से है 
न कि मुनियो की अपेक्षा । क्योकि झूलाचार प्रथम अधिकार 
गाथा ३४ में जहाँ यह वर्णन किया है वहाँ टीकाकार ने लिखा 
है कि “अहोरात्रमध्ये द भक्‍तवेले तत्र एकस्या भक्त बेलाया 
आाहा रग्रहणमेकभकक्‍्तमिति ।” यहाँ टीकाकार ने दिन-रात मे दो 
भोजन बेला बताई हैं। मुनि दो बार आहार लेते नही । अतः 
टीकाकार ने यहाँ आम जनता को लक्ष्य कर (न कि मुनियो को 
लक्ष्य कर) दो भोजन बेला बताई हैं। तात्पयं यह है कि 
आमतौर पर लोग दिन रात में दो बार भोजन करते हैं। उनमे 
से मध्याह्न मे एक बार भोजन करना एक भक्त कहलाता है। 
ऐसा करने से एक अहोरात्र मे दो बार की जगह एक बार 
ही भोजन होता है और एक बार का त्याग हो जाता है। इसे ही 
एक बेला का यानी एक टाइम का त्याग कहते है। इसी हृष्टि 
से मुनियो का एक उपवास चतुर्थ नाम से कहा जाता है। उसमे 
चार बार के भोजनो का त्याग हो जाता है। वह ऐसे कि-- 
धारणे पारणे के दिन का एक-एक बार और उपवास के दिन 
का दो बार इस प्रकार कुल चार बार का भोजन छूट जात्ता है । 
और बेला में ६ बार का, तेला मे ८ बार का भोजन छूट जाता 
है जिससे वे पष्टोपवास, अष्टोपवास कहलाते हैं।प अजित 
कुमार जी और ब्र० चुदीवालजी का यह लिखना कि--“ मध्याह्ष 
से पहिले भिक्षाकाल न मानने पर मुनियों के बेला-तेला की 
पष्ठोपवास अष्टोपवास सन्ना ही नही बन सकतीहै ।” इन लोगो 
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का ऐसा भाव मालूम होता है कि- साधु की भी २ भोजन वेला 
मानने से ही एक दिन की २ भोजन बेला के त्याग के हिसाव 
से चतुर्थ ४३ पष्ठअनु बनेगा अन्यथा नहीं। बिस्तु यह टीक 
नही । क्यो कि गृहस्थको तो दोनो बेलाका उपवासके रोज त्याग 
तथा आदि क्षेत्र में १-१ वेला का त्याग तया ही करना पड़ता 
है किन्तु साधु के तो प्रतिदिन १ बैला का तो त्याग आजन्म ही 
है फिर भी उसे गिनता पडता है और इस तरह चतुर्थ पप5 
अष्टम भी सज्ञी उनके भी सुसगत हो जाती है। ऐसा लिखनों 
गलत और व्यथें है। हमने वहाँ विधि बताई है, उससे बराबर . 
सज्ञाएं बनती है। न माक्कूम आप लोर्गों ने इसको कीसे सम 
रक्‍खा है ? शायद आप लोगो की ऐसी समझ हो कि / एक बार 
झोजन किये बाद आगे चार टाइम तक भोजन ने करता 
'चतुर्थभुक्ति त्याग” कहलाता है।” तो यह सपरझ भी ठीक नहीं 
है। ऐसा तो दस बजे भोजन करने से भी नही बनता है। जैसे 
आपकी दृष्टि से किसीने धारणा के दिन प्रथम टाइम १० बजे 
भोजन किया तो उसके दिन की एक दूसरी भोजन बेला छूट? 
आगे उपवास के दिन की दो बेला छूटी और पारणा के दित 
प्रथम बैला में ही आहार कर लिया तो तीन बेलाओ वी 5 
त्याग हुआ, चार बेलाओ का त्याग कहाँ हुआ ? अत जो रीति 
हम ऊपर बता आये हैं वही समीचीन और शास्त्रोक्त है । 


शास्त्रो मे एकाशन (ब्रव) और प्रोषधोपवासादि के 
धारणे-पारणे का एकाशन सब मध्यात्त (दो पहर) मे ही करनी 
बताया है और प्राय प्रचार में भी ऐसा ही है सभी श्वावर्क 
एकाशन दोपहर मे ही करते हैं तब मुनि जिन्होंने इस एकाशन 
को सदा के लिए अपना सूलगुण बना लिया है उन्हे तो आहार 
मध्याह्ल मे करना ही लाजिमी है और इसी लिए सभी शास्त्रों 
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में मुनि का भोजनकाल एक स्वर से मध्याक्ल ही लिखा है। 
श्रावक को १० वी अनुमति त्याग प्रतिमा और ११ वी उद्दृष्टि 
त्याग प्रतिमा दोनो मे भी आहार का समय मध्याह्व ही शास्त्रो 
मे बताया है । देखो सागार धर्मासृत और धर्मंसग्रह श्रावकाचार 
लाटी सहिता आदि | ऐसी हालत में मुनि का आहार समय 
मध्य।/क्व बाजिब ही है इसमे विवाद और शका की कोई जरूरत 


ही नही ऊ 


इस विषय मे मध्याह्न का समय कहाँ से कहाँ तक का 
माना जाये, यह एक समक्षने की चीज है । ऊपर हमने अनगार 
धर्माम्ृृत के उदाहरण दिये हैं उनमे मध्य दिन से दो घडी पूर्व 

(मन शयश्चितसग्रह में छेदपिण्ड (इन्द्रनन्दि सहिता का चौथा 
अध्याय) गाथा ७४ मे बताया है कि दिन के आदि अत्त की तीन-त्तान 
घडी के बीच ओर पूर्वाह्न व अपराह्न मे अगर निम्नंस्थ साधु आहार करे 
तो उसका प्रयक्चित पचक(४ उपवास)है देखो-नाली तिगस्स मज्मे; जदि 
भु जदि सजदो अणाचिण्ण | पुव्वण्हे अवरण्हे व तस्स पणन्र हवे छेद्दो ॥ 
इससे स्पष्ट सिद्ध है कि पूर्वाण्ह और अपराण्ह का समय साधु के आहार 
का नही है। इसौसे सभी ग्रन्थों मे साधु का आहार समय एकमात्र 
भध्यान्ह ही बताया है । नीतिसार समुच्चय मे भी इन्द्रनन्दि ने मध्यान्ह 
ही भिक्षाकाल बताया है देखो श्लोक ४१ । इसके साथ ही आगे एलोक 
५२ व ४३ मे इन्द्रनन्दि ने लिखा है कि भोजनादि क्रियाओ मे पूर्वाचार्यों 
का मत ही प्रमाण होता है जो कोई सेठ उल्लघन करता है वहू मिथ्या- 
हृष्टि है और अवन्दनीय है । यथा-भोजन गरमनेज्न्यत्र कार्य वा यत्रकुत्र- 
वित्‌। पूर्वाचायंमत नून प्रमाण जिनशासने ॥५२॥ पूर्वाचायंमतिक्रम्प य- 
कुर्यातु किचिदष्यसो । मिथ्यादृष्टिरिति ज्ञेयो, न वदयश्च 
भमहात्मभि ॥४ हे 
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स्वाध्याय समाप्त किये बाद घ्ुनिकों भोजन करने की लिखी है 
और मध्य दिन से २ घडी बाद गोचरी सम्बन्ध दोषो का प्रति- 
क्रमण कर आपराक्तिक स्वाध्याय प्रारम्भ करने की लिखी है। 
आशणाधर जी के इस कथन से ऐसा ही प्रतिभासित होता है कि 
उन्होने इन चार घडियो को ही प्रायः सुनियों का भिक्षाकाल 
भाता है। और इत चार घडियो के काल को ही उन्होने प्राय: 
मध्याह्न काल गिना है मूलाचार मे देववन्दना करके गोचरी पर 
जाने को लिखा हैं । अत यह देव वन्दना भी उक्त ४ घडियो के 
अन्दर ही की जाती है। इन चार घडियो का भिक्षाकाल ही 
उत्सर्ग मार्ग समझना चाहिये। किसी कारणवश यदि अधिक 
समय लग जाये तो वह कादाचित्क है उसे अपवादमार्ग कहना 
चाहिए । इस प्रकार यह मध्याक्लकाल दिन के ११। बजे से पौण 
बजे तक का समझना चाहिए । 


यहाँ एक सवाल पंदा होता है कि सामायिक का काल 
'छह घडी का है और वह मध्याक्न मे भी की जातो है तब मध्याह्ञ 
की ४ घडियो में भिक्षाकाल कंसे माना जा सकता है ? एक काल 
में दो काम कैसे बनेंगे ? जो समय भिक्षा का है वही सामायिक 
का है तो दोनो में से एकही कारये हो सकेगा । ह 


इसका उत्तर नीचे दिया जाता है, वह गम्भीरता से 
समझ्नने का हैं 

मूलाचार के प्रथम अधिकार मे घूलगुणों का वर्णन करते 
हुए छह आवश्यको का विवेचन किया है, परन्तु वहाँ सामायिक 
के काल का परिमाण नही बताया है। फिर उसी मुलाचारमे 
आवश्यक नियुक्ति नाम के मधिकार मे नाम स्थापना आदि 
छहू निक्षेपो के द्वारा आवश्यको का विस्तार से वर्णन किया है 
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वर्हँ भी सामायिक के काल का परिमाण नही बताया है । 
भूलाचार मे अन्यन्न भी कहीं सामायिक के काल परिमाण का 
कथन नही है । इस तरह मूलाचार तो इस विषय मे मौन है। 
हाँ उसके प्रकारातर के कथन से हम सामाथिक का काल लाना 
चाहे तो इस तरह ला सकते हैं कि मूलाचार की पञचाचारा- 
घिकार को गाथा ७३ मे तीनो सध्याओ की आगे-पीछे की २-२ 
घडियो को अस्वाध्याय काल माना है। इन अस्वाध्याय कालों 
में ही सामायिक की जा सकती है, सामायिक के अलावा वह 
सुनियों के भआाहार-नीहार का भी ये ही तीनो काल है। इनमे से 
प्रात” साय इन दो कालो मे तो आहार का निषेध किया है । 
अत- मध्याज्ञकी आगे-पीछे की २-२ घडियोका कालही भिक्षा- 
काल रह जाता है उसीमे देववन्दना का भी कुछ काल शामिल 
है। शास्त्रों मे देववन्दना, कृतिकर्म और सामायिक शब्द प्रायः 
एक ही अर्थ मे भी प्रयुक्त किये हैं। क्योकि सामायिक शब्द 
प्यापक होने से उसमे साम्य भाव के साथ व्यवहार हृष्टि से देव 
पच्तना, पूजा, कृतिकर्म भी शामिल कर लिये है। देखो-- 
सागार धर्मामृत अ० ५ श्लोक २८, ३१ (ह्वोपज्ञ टी० सयुकत ) 
भभितगरति श्रावकाचार परि० ६ इलोक ८७ | धर्मंसग्रह श्रावक्ा- 
पार अ० दे इलोक २८ । अ० ७ एलोक ४३, ५७। स्वामीकार्ति- 
कैयानुप्रेक्ष ३७३-७५ । वसुनन्दि श्रावकाचारे-- 


जिणवयणधम्म चेइय परमेद्धिठ जिणालयाण णिच्चपि १ 
जे वंदर्ण तियाल॑ कीरइ सामाइय त॑ खु ॥२७५॥ 


इन चार घड़ियो के कथन से सामायिक का छह घडी का 
काल तो बसे ही मूलाचार के मत से बनता तही है । इस प्रकार 
पलाचार में देववन्दना का कोई निश्चित काल परिमाण चही 
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लिखनेसे यही फलितार्थ निकलता है कि त्रिकाल मे उक्त चार 
घड़ियो के अन्दर २ जहाँ जैसा भी सुभीता दीखें उतना ही टाइम 
देव वन्दना में लगाया जावे । इसलिये मध्याक्ष मे आहार लेने 
वाले मुनि को भी माध्याक्तिक देव वन्दना मे उतना ही टाइम 
लगाना चाहिए, जिस से ऊपर बताये भिक्षाकाल का उललड्भन 
न होने पावे । 


मूलाचार की तरह आशाधर ने भी अनगार घर्मामृत के 
प्वें अ० में छह निक्षेपोके द्वारा छह आवश्यकोका वर्णन विस्तार 
से किया है। फिर वाद में एलोक ७६ में वन्दना का उत्कुष्ट काल 
६ घडी का लिखा है। किन्तु उन्होने जघन्य काल का कोई 
परिमाण नही लिखा हे। इससे यही तात्पयं निकलता है कि 
मुनि को जैसा भी अवसर दीखे उसी माफक वह छह घडी के 
नीचे वन्दना मे कितना भी काल लगा सकता है। जिस झुनि 
को आहार करना है और शास्त्रोक्त भिक्षाकाल का उललड्डन 
भी नही करता है ऐसे अवसर में वह बहुत थोडा समय ही देव 
बन्‍्दना में लगाकर इस काम से फारिग हो सकता है। मतलब 
यह है कि देववन्दना मे कम से कम इतना समय तो निश्चित 
लगावेही ऐसा न तो मूलाचार में लिखा हैं और त अनगार- 
धर्मामुत मे । आशाधर ने इतना ही लिखा है कि छह घडी से 
अधिक न लगावे | कम से कम कितना काल लगावे यह नहीं 
लिखा । वल्कि पूर्व लिखे उद्धरण में तो आशाधरजी ने भाहार 
करने वाले साधु के लिए माध्याह्विक क्रियाकर्म का उल्लेख हीं 
नही किया है । 


पुरुषायें सिद्धयुपाय श्लोक १४६ में अमृतचच्द्राचार्य ने तो 
स्पष्ट से प्रातः साय दो वक्‍त ही सामायिक आवश्यक बताई है। 
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मध्याह्न मे आवश्यक नही बताई । साग्रार धर्मामृत अ० ५ इलोक 
२६ मे भी यही कथन है। 


और देखिये, असित्तगत्ति श्रावकाचार के ८ बे अध्याय मे 
लिखा है कि-- 


घटिकारना मत घटक संध्यानां त्वितये जिले: । 
कार्यस्यापेक्षया काल. पुनरनन्‍्यो निगद्यते ॥५१॥ 


अर्थ -जिन देव ने आवश्यकोी का काल तीनो सन्ध्याओं 
मे छह घडी का माना है। किन्तु कार्य की अपेक्षा से अन्य काल 
भी होता है । 

अमित गति के इस कथन से बहुत छूट मिलती हैफ 


आचाये समतभद्र ने भी रत्नकरण्डश्रावकाचार मे 
सामायिक का काल किन्‍्ही निश्चित घष्टियो मे नही बताकर 
“मृर्धरुहमुष्टिबासोबध” कहकर चोटी या वस्त्र मे गाठ रहेगी 
त्तव तक का सामायिक का काल बताया है। भौर इससे यह 
आशय प्रगट किया है कि वह अपने सुभीते के अनुसार जितना 





मत इन्द्रनान्दि कृत नीतिसार समुच्चय में मध्याद्ष सामायिक 
[वन्दना | का काल मात्र दो घडी बताया है देखो -घटी चतुष्टय रात्रे 
कुर्यात्पूर्वान्न वदना मध्याकह्ल वदना कालो नाडीद्वयमुदाह्त ॥१०६॥ 
अपराह्न तु नाडीना चतुष्टय समर्गहत नक्षत्रदर्शनान्सु चेत्सामायिक 
परिग्रह ॥१०७॥ यही बात प्रायाश्चितसग्रह मे छेदशास्त्र गाथा ४७ की 
टीका में इस प्रकार दी है-पूर्वाह्नें देववदनात्रीणि घटिकायावान्‌ युक्त । 
अपराह्न घटिका चत्वारियाबान्‌ वदना ॥ मध्याह्नल घटिकाहय वदना । 
[चर्चासमाघान चर्चा वे ११४ में भी प० भूधरदासजी ने यही लिखा है।] 
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चाहे उतने समय तक सामायिक करे। प्राचीन ग्रन्थों में 
सामायिक का कोई एक निश्चितकाल का पश्मिण लिखा ही 
नही है| बसे मुनियो के तो हमेशा ही साम्यभाव के होने से 
सामायिक है। इसी से उनके सामायिक चारित्र माना है। 


णास्त्रो से कायोत्सर्ग का उत्कृष्ट काल १ वर्ष और 
जघन्यकात अन्तमु हूते लिखा है उसी के आधार से सामायिक 
 जेपन्यक्राल भी अन्त हूते हों सकता है। कोई कुतर्क और 
डरागह करे कि--हम तो उन्कृष्ट काल को ही ग्रहण करेंगे तो 
उन्हें चाहिये कि-पहिले कायोत्सर्ग के उत्कृष्ट काल १ वर्ष को 
अपनावे अगर यह सम्मव नही है तो फिर बदना-सामायिक 
के उत्कृष्ट काल पर ही जोर क्यों दिया जाता है। जिस प्रकार 
टूसरी कियाओ में कोई बाघा नही प हुवे उस तरह सामजस्य 
करना चाहिए यही शास्त्र-विवेक हे । इन कथनों से मध्याह्न को 
भिक्षा मे जो आपत्ति सामायिक के न बनने की उठाई जाती है 
वह दूर हो जाती है । 


चूडीवालजी कहते हैं कि--'मुनियो का गोचरी पर 
उतरने का काल दिन मे२ बार है। एक तो मध्याह्न की 
सामायिक करने के पहिलि दस वजे करोव का और दूसरा 
मध्याक्ञ की सामायिक के वाद चार बजे करीब का।” मगर 
ऐसा कहना शास्त्रानुकुल नही है। मूलाचार मे जिसका कि 
उद्धरण ऊपर दिया जा चुका है। उसमे सूर्योदिय से लेकर मध्याह्न 
से दो घडी पहिले तक यानी ११। बजे तक का मुनियो का 
कार्यक्रम लिखा है उस कार्यक्रम में तो कही भी मुनियो के 
गोचरी पर उतरने का जिक्र नही है । अत १० बजे के करीब 
गोचरी पर उतरने का प्रथम समय मुलाचार से कतई सिद्ध नही 
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होता है । और अनगार धर्माम्मृत मे मुनियो की पूरे एक दिन की 
दिनचर्या बताते हुये (अध्या० & श्लोक ३४ से ३४ तक उनमे के 
३ श्लोक ऊपर उद्ध त है) सूर्योदय से सुर्यास्त तक का जो 
कार्यक्रम दिया गया है उसमे भी सिर्फ मध्याक्ष की (१२ बजे 
की) आगे पीछे की दो-दो घडी कुल ४ घडियो मे ही भिक्षा लेने 
का कथन किया है । दिन के शेष समयो मे सिक्षा लेने का कही 
जिक्र ही नही है । इससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि मुनियो को न 
तो दिन मे २ बार गोचरी के लिये उतरने की शास्त्राज्ञा है । 
और न लगभग मध्याहक्ष काल के अतिरिक्त अन्य काल मे भिक्षा 
लेने की गास्त्राज्ञा है। यह कथन इत्तना स्पष्ट लिखा हुआ है कि 
उसमे द्क वितर्क करने की कोई गुुजाइश हो नही है। नही 
मानने वालो का तो कोई इलाज नही । 


जैसे अनगार धर्मामृत मे मध्याह्न की पूर्वोत्तर की दो-दो 
घडियो मे भिक्षा लेने का कथन है, वैसा ही मूलाचार मे भौ है । 
ज॑सा कि ऊपर उद्धरण दिया गया है । वहा लिखाहै कि-मध्याह्न 
की देव-वदना करके मुनि गोचरी पर उतरे। इसका मतलब 
चूडीवालजी यह निकालते है कि “मध्याक्ल की देव-वन्दना 
किये बाद 9७ बजे गोचरी पर उतरे। यह गोचरो का दूसरा 
टाइम हे [ 


इस सम्बन्ध मे हम आपसे पूछते है कि-मलाचार के 
टीकाक्ार का अगर यही अभिप्राय होता तो वे मध्याह्न से आगे 
४ वजे तक का कार्यक्रम बतलाते सो उन्होने बतलाया नही। 
इससे तो यही प्रगट होता है कि टीकाकार का आशय यहा देव 
चन्‍्दना करने के अनन्तर लगते ही गोचरी पर गमन कराने का 
है । और आपने इसे गोचरी का दूसरा टाइम बताया सो इस 
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बाबत सी हम आपसे पृछते है कि-- यहां जो सूर्योदय से लेकर 
मध्याह्ष से दो घड़ी पूर्व तक का कार्यक्रम टीकाकार ने लिखा है 
उसमे कही भी गोचरी का प्रथम टाउम का उत्लेख नही है तो 
यह कीसे माना जावे कि यह गोचरी का दुसरा टाइम है । यह 
यह भी समशना कि-टीकावार ने यहा मध्याह्षु तक का हो 
कार्यक्रम वयो लिखा ? आगे वा क्यो नहीं लिखा ? इस का 
कारण यह है कि यह प्रकरण एपणासमिति के वर्णन का है। 
मुनि का भिक्षा काल मध्याह्ष होने से यहां तक का कार्यक्रम 
बताना ही उन्होंने आवश्यक समझा इसलिये आगे का कार्येक्रम 
उन्होंने नहीं लिखा | अगर चार बजे भोजन का टाइम होता तो 
वे वहा तक का कार्यक्रम लिखते । 


मुनिधर्म प्रदीप (कुन्थुतागर कृत) वी सस्द्ृत भावार्थ 
में पु० १२० पर वर्धमान-शास्त्री ने लिखा है “मुनियों के बाहार 
का समय प्रात काल नी बजे से १९१ वजे तक है तथा दोपहर के 
अनन्तर डेढ़ बजे से साढे तीन वजे या चार वजे तक है इनमे से 
किसी एक समय मे मुनि को भाहार लेना चाहिए ।” 


जैनधर्म मीमासा भाग ३ प्ृ० २३४ पर सत्यमजु ने लिखा 
है - ११-१२ बजे साधु के सामायिक का समय होने से भिक्षाकाल 
पोरसी बताया है यह १० बजे के पूर्व ही और गर्मी मे ८ वर 
करीब होता है । (श्वे० मतानुसार ही पौरुषी & एक प्रहर दिनर- 
यानि ३ घण्टा दिन चढ़े जबकि शरीर की छाया अपने शरीर के 
बराबर हो ) 


चुडीवाल जी की कुछ ऐसी विलक्षण प्रतिभा है जिसके 
बल से वे शास्त्रो के आशय को उलट-पलट कर देने में बड़े हीं 
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सिद्धहस्त मालूम पडते है। जिसका एक उदाहरण तो यह 
मृलाचार का प्रमाण हम बता चुके है। दूसरा और बताते है। 
हमने ज॑न-गजट मे प्रकाशित पूर्वलेख मे प्रश्नोत्तर श्रावकाचार 
का प्रमाण देकर यह बताया था कि इसमे भी सूर्योदय से ७ 
मुहृत बाद क्ष्‌ ललक का भिक्षाकाल लिखा है जो करीब मध्याह्न 
का समय पडता है। इस प्रमाण का आशय आपने यह निकाला 
है कि -क्ष ल्‍लक के पहिले घुनि आहार लेते हैं, अत इसे मुनि 
का भिक्षाकाल मध्याह्न से पूर्व सिद्ध होता है ।” उत्तर मे 
निवेदन है कि सामान्यतया जो भिक्षाकाल मुनियो का होता है 
वही क्ष ललको का होता है । शिष्टाचार के नाते साथ में मुनि 
हो तो क्षल्लक गोचरी के लिए मुनि से कुछ बाद मे उतरते है । 
दोनो के उतरने मे समय का कोई विशेष अन्तर नही होता है । 


इस सम्बन्ध मे वसुनन्दि श्रावकाचार गाथा ३०४ में 
“गोहणम्मि” शब्द आया है। ( यह शब्द टिप्पणी मे लिखा है ) 
जिसका अर्थ होता है समीप मे-निकट मे । यानी सुनि के गोचरी 
पर उतरने के निकट ही तदनन्तर क्ष्‌ल्लक का गोचरी का काल 
हैं। यह इसका मतलब हुआ । अगर दोनो के गोचरी काल के 
बीच समय का ज्यादा अन्तर माना जायेगा तो “गोहणम्मि/ 
शब्द का प्रयोग निरर्थंक होगा । 


आप जो मुनिका भिक्षाकाल मानते है उसमे और मध्याह्ष 
में तो २ घण्टे का अन्तर पडता है। इतना अच्तर आपके इस 
लिखने से दूर नही हो सक्ता है । 


दूसरी बात यह है कि-यह जो क्ष्‌ल्लक को गोचरी पर 
उतरने का कथन है वह भी वसुनन्दि श्रावकाचार आदि ग्रन्थों 
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मे एक भिक्षा नियम वाले क्ष्‌ल्लक के लिए है, सभी क्ष्‌ल्लकों 
के लिए नही है। अत कहना होगा कि यहाँ भी आपने अपनी 
विलक्षण प्रतिभा का ही चमत्कार दिखाया है। 


मूलाचार के ऊपर लिखे प्रमाण मे बताया है कि- 
“मध्याह्ल मे खाना खाकर पेट भरे बालको के दिखाई देने आदि 
से भिक्षा वेला जानकर मुनि गोचरी पर उतरे ।” इस कथन को 
लेकर आप लिखते है कि--“वालक ८-४६ बजे पहिले ही भोजन 
कर लेते है, अत मूलाचार के इस कथन से मध्याह्न भर्थ 
निकालना असद्भधत है।” इसका उत्तर यह है कि जब स्वय 
टीकाकार उस समय को मध्याह्ल का बता रहे है तो उसमे तके 
का अवसर ही कहाँ है ? ओर उसे असज्भत भी नही कह सकते। 
क्योकि वालक दोपहरी को भी भोजन करते है । उसीको लेकर 
टीकाकार ने पेटभरे बालक की बात लिखी है। इससे तो वह 
मध्याह्कका ही समय है यह अच्छी तरह पुष्ट होता है । 


आपने अपने मन्तब्य की पुष्टि मे सागार धर्मामुत अ० ५ 
के एइलोक ३६, ३७, ३८ पेश किये हैं । किन्तु वे श्तोक तो उल्टे 
हमारे पक्ष का समर्थ न करते है, जिसका आपको ध्यान नही है। 
उनमे लिखा है कि-- 

“प्रोपधोपवास करने वाला श्रावक पर्व दित के पूर्वे दिन 
में यानी सप्तमी, त्रयोदशी को दिन के अर्द्ध भाग से या उसके 
थोडे आगे-पीछे के समय मे अतिथिको भोजन जिमाये बाद आप 
भोजन करे | तदनन्तर दिनका शेष भाग और रात्रिकाल कुल 
६ पहर बिताये बाद पर्व दिनका अहोरात्र और पारणे का आधा 
दिन कुल १० पहर बीतने पर अतिथि को आहार देकर आप 
मोजन करे |” 
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यहाँ आशाधर जी ने धारणे-पारणे के दिन दिनाद्ध याती 
दिन के ठीक मध्य भाग मे या उसके थोडे आगे-पीछे के समय 
मे अतिथि को दान देवे और उसके बाद प्रोषधोपवासी को 
आहार करने का आदेश दिया है। व दिन के प्रभात से लेकर 
आगे १० पहर बाद प्रोपधोपवासी अतिथि को दान देवे और 
तदनच्तर अ।प भोजन करे ।” ऐसा लिखकर तो आशाधरजी ने 
इस मामले को बहुत ही खुलासा कर दिया है कि अतिथि का 
भोजनकाल मध्या क्व हैं और उसके वाद आहार-दाता का भोजन 
काल है । 


यहाँ कोई प्रशएन करे कि-'आशाधरजी ने धारणे की 
रात्रि के अन्त तक प्रोषधोपवास का काल ६ पहर का लिखा 
है। जब वह धारणे के दिन मे दिनाद्ध के बाद भोजन करेगा 
तो उक्त ६ पहर की सख्या कैसे बनेगी ?” इसका समाधान 
आशाधरजी ने दिनाद्ध शब्द की व्याख्या देकर किया है। 
व्याख्या इस प्रकार है--'दिनाद्धों दिवसस्य अध प्रहरद्वये वा 
किड्चिन्यूनेडधिकेईपि वा ।/ अथे-- दिन का अध भाग यानी २ 
पहर का काल दिनाधे कहलाता है। दिनार्थ से कुछ कम या कुछ 
अधिक काल भी दिनाध॑ कहलाता है। इस व्याख्या से यही सिद्ध 
होता हैं कि धारणा के दिन बी रात्रि के अन्त ठकजो छह 
पहर लिखे है वे पूरे पूरेन होकर हीन भी हो सकते है और 
उसके आगे के १० पहर पारणा दिनाद्ध से उत्तरकाल मे भी 
पहुँच सकते हैं | हाँ, इतना खयाल भावश्यक है कि आगे-पीछे 
होकर भी निराहार रहने का समय १६ पहर से कम नहीं 
होना चाहिए । 


यहाँ अगर ज्लुडीवाल जी यह कहे कि- यहाँ आशाधर 
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जी ने जो भध्याक्न या उसके कुछ आगे-पीछे का समय लिखा 
है वह प्रोपधोपवासी के आहार का लिखा है, अतिथि के आहार 
का नहीं लिखा है ।” तो इसका उत्तर जरा तटस्थ होकर यह 
समजिये कि आप मुनि का भोजनकाल दस बजे करीब का 
मानते है, उसमे भीर मध्याक्ष काल मे दो घण्टे का अन्तर 
पडता है और प्रोषधोपवासी का घारणे-पारणे के दिन भोजन 
काल मध्याह्न का है, इसमे तो किसीको विवाद नही है । अब 
जरा सोचने की वात है कि सुनि का १० बजे का भोजनकाल 
शास्त्रकारो को मान्य होता तो वे प्रोषधोपवासी के भोजन के 
अवसर मे अतिथि दानका कथन ही नही करते | क्योकि दो 
घण्टा पहिले के कार्य को यहाँ बताने की आवश्यकता ही 
क्या है ? इससे भली-माँति यही पछिद्ध होता है कि प्रोषधोपवासी 
और मुनि दोनो का भोजन काल मध्याह्न होने से ही यह लिखा 
जाता है कि-प्रोपधोपवासी अतिथि को दान देकर फिर आप 
भोजन करे। 


आपका प्रश्न- मध्याकह्ष मे आहार देने का मतलब है 
मुनि को बचाखुचा आहार देना । इससे यही समझा जावेगा कि 
दाता की पात्र मे भक्ति नही है। 


उत्तर-जंन मुनि भोजन के लिए चाहे जब बुलाये भाते 
होते और दाता उन्हे मध्याह्न मे बुलाकर जिमाता तब तो वैसा 
समझा जा सकता था। परन्तु जब शास्त्राज्ञा के अनुसार उनका 
भोजनकाल ही मध्याह्न है तो इसमे दाता का क्‍या वश है ? 
कभी आप तो ऐसे भी कहने लग जावो कि - दाता आप तो 
बैठकर आराम से भोजन करे और मुनिको खडा रखकर आहार 
देवे, इससे दाता की पात्र मे भक्ति नहीं है। यह सब आपकी 
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विलक्षण प्रत्तिभाके नमूने है। जब दात्ता इतने वक्त तक आप खुद 
भूखा रहकर मुति को जिमाता है और फिर आप जीमता है 
तो क्या यह आपके दिमाग मे भक्ति नही है। उत्तम भक्ति वह 
कहलाती है जो कष्ट सहकर भी की जावे। आराम की भक्ति 
तो कोई भी कर सकता हे । और दाता जब अपने खुद के अ्थे 
बने आहार मे से अच्छा से अच्छा प्रासुक आहार पात्र को दिये 
चाद आप भोजन करता है तो ऐसी हानात मे यह सवाल ही 
पंदा नही होता कि वचाखूचा आहार मुन्रिकों दिया जाता है। 
वचेखुचे को तो खुद दाता जीमता है। 


आपने लिखा कि-- भमध्यात्ष तो आराम करने का 
समय है। उस समय की प्रचंड गर्मी मे तो सभी छाया ढूढते है, 
वह वक्‍त शिक्षा का कैसा ? 


उत्तर मे निवेदन है कि जेनसुनि होकर भी आराम और 
छाया ढू ढने का प्रयत्न करते हैं, तो होचुकी मुनिवृत्ति ? छाया 
छूढना तो दर किनारे रहा जैनसुनि तो दोपहरी की प्रचण्ड गर्मी 
में आतापन योग घारणा करते हैं। उनकी सिहनृत्ति होती है, 
अधिक से अधिक कष्ट सहने मे (हु की तरह शूरवीर रहते है 
की डा नहीं लाते | ( देखो आदिपुराण पत्र ३८ श्लोक 
१६० वा 


प्र लेख मे मैंने मनुस्मृति का प्रमाण दिया था। उसपर 
चूडीवाल जी पूछते हैं कि-- 'यहाँ मनुस्मृति के प्रमाण देने की 
क्यो आवश्यकता हुई ?” इसका कारण वही पर बता दिया था। 
फिर भी यहाँ बताता हू फि मूलाचार टीका से लिखा ( यह 
उद्धरण ऊपर दिया हुआ है ) है कि-- 
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“अन्यमा फे साधू शिक्षार्य बिचर रहे हैं यह देशपर 
और सटे जानपर हि सत्र साधुओं गी शिक्षा रा बाल है उस 
समय जे रमुनि गोचरी पर णावे |” उसलिए मैंने मनुस्मृति का 
पमाथ देगर यद पसाया दा किन ( भर ६ श्नोंक ५४ आदि ) 


देगा । मदुर्मुनि मे भी ऐसा लिया हे कि-- जब रसोई का 
घन शिव ये गण मो, झुगलके मूदने का शब्द बन्द होगया हो, 
पान तु फाडई |, दर पाले नोजन रझूर चुके ही, स्‌ । पत्तयें 
पणाओ ,, ऐसे संस में सदा यति यो भिक्षा के लिए 
पासा चादिय 


यह सनुस्मु लियार से साधु-सिक्षा को यह समय बताया 
है कि जब ग्रहस्ध राग सोकि-चूल्हे से सिमट जाय। अनुमानत- 
यट समय मध्याद् के आाग-पास या ही हो सचता है । 


उसने मनृस्मृत्ति छा प्रमाण “अन्य मत के साधु 5 
टीकोक्त बात पर दिया था और एस हृष्दि से दिया था कि 
अन्य मत के साधुओो वी भी ऐसी चर्या है तो हमारे सापुओं की 
तो उनसे ऊंची ही होनो चाहिए, उदते सीची कंसे हो सकती है । 
आशाघर जी में भी अपनी टीकाओो से अनेक जगह मनुस्मृति के 
प्रमाण दिये है । अत मनुस्मृति के प्रमाण पर आपत्ति करना 
गलत है। 


प्रश्न + वो शमनन्‍्यों मे दिनमाने के 2 भागों में दीच का १ भाग 
अथवा ५ भागो में बीच का १ भाग मध्याह्ृकाल माना है। 
कुतप शब्द से दिनमान के १५ भागों से बीच का १ भाग भी 
मध्यात्ष माना है। इनमे से जैनमुनिफी भिक्षा का मध्याद्धू काल 
कीनसा लिया जाय ? उत्तर -“दिन के ३ भाग करो चाहे या 
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१५ सब का सध्यभाग मध्याह्ल हो जायेगा यह स्पप्ट है अतः 
इसके लिए कोशग्रथ के आधार की जरूरत नही है। क्योकि 
मूलाचार और अनगार धर्मामृत मे मुनि की दिनचर्या का विवरण 
देते हुए साफतीर पर दिनके मध्यभाग से आगे-पीछे की दो-दो 
घडिये भिक्षाकलाल की बताई हैं। ( इस काल में माध्याह्विक 
देववन्दना का काल भी शासिल है ) मूलाचार, यशस्तिलकचस्पू 
और सोमसेन त्रिवर्णाचार मे लिखा हैं कि मध्याक्लकी देववन्दना 
करके गोचरी पर उतरे # इससे यद्र विषय और भी स्पष्ट हो 
जाता है। प्रश्नोत्तर श्रावकाचार मे ७ मुहते यानी १४ घडी दिन' 
चढने पर गौचरीकाल लिखा है। अर्थात्‌ १९५ घडी का आधा 
दिन होता है, उससे १ घडी पूर्व में गोचरीकाल है। यहाँ 
प्रश्तोत्तर श्रावकाचार के कर्ता सकलकीतिि ने मध्याह्न से पूर्व 
की २ घडी मे शायद १ घडी देववन्दना की काटकर १ घडी 
पूर्व का गोचरी काल लिखा है। यहाँ यह ध्यान मे रहे कि 
समरात्रि दिनका अहोरात्र मानकर यहाँ ७ मुह॒त्ते दिन चढना 
समझना । 


इस विषय में हमको और भी शास्त्र प्रमाण मिले है जो 





कला 


# साधु नगर में आहाराथे जावे न जाने किस सूट मे-उपसर्ग 
में पड जावे और सध्याक्तुकी सामायिक से वेचित रह जाचे अतः 
सध्याक्न की सामायिक किये बाद आहार पर उत्तरना बताया है-ऐसा 
ज्ञात होता है। प० पन्‍नालालजी सोनी ने भी <£ क्रियाकलाप” की 
प्रस्तावना पृष्ठ ८ पर लिखा है-वर्तेमान के साधु आगम विपरीत देव 
धन्दना करते हुए देखे जाते है। जंसे-मध्याहक्लु वच्दता भो आाहारोपरःत 
करते हैं। 
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नीचे दिये जाते है। इनमे मुनिका भोजनकाल मध्याह्ल लिखा 
हुआ है-- 

(१) अशगकवि क्ृत महावीर-चरित्र सर्ग १७ श्लोक 
११४ वाँ । 

(२) हरिपेण कथाकोश संस्कृत के पृष्ठ २१७ श्लोक 
११४ वाँ, पृष्ठ २७३ श्लोक १८७ वाँ, पृष्ठ ३०७ श्लोक ५५ वाँ, 
पृष्ठ ३१४ श्लोक १३४ वाँ ( अथ मध्याह्ल वेलाया भिक्षार्थ 
ते महामुनि ) 

(३) मूलाचार अधिकार ४ गाया १८० की टीका । 
अधिकार ६ गाथा ३२ की टीका । 

(४) १० मेधावी कृत श्रावकाचार अधिकार ५ इलोक 
उे३ वाँ | अधिकार ८ श्लोक ५१ | अ० ६ शलोक ३१ (६ मध्याह्नं 
ऋषि पु गवे-) 

(५) ब्र० नेमिदत्त कृत कथाकोश मे उद्दायन राजा 
की कथा 

(६) सूत्र प्राभुत की गाथा २२ की श्रुतसायरी टीका । 
दिवसमध्ये एक वार । 

(७) लाटी सहिता अ० ६, अ० ६ श्लोक २३१। 

(८) प० आशाधर विरचित अभिषेक पाठ के श्लोक १६ 
की श्रुतसागरी टीका । 

(६) जम्वू स्वामी चरित ( प० रायमल्ल कृत) परिच्छेद 
४ इलोक १०१ 
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(१०) जम्बू सामिचरिउ (वीर कवि कृत) पृ० ४े 
सज्ञण्ण हो चरियाए पई सइ । 


(११) पउठमचरिय ( गाथा ११ पद ८६ ) अह अन्नया 
कमाई साहू मज्ञण्ह देसयालम्मि । पठमचरिय (गाथा ३ पे ४) 
मज्ञण्ह देसयाले गोवर चारेयणअभिगओनयर | घर पतिण्भमता 
दिट्‌्ठो लोगेण तित्थयरो । 


(१२) “पुण्याश्रवकथाकोप” (पुृ० २६४६) मध्याह्ने चर्यार्थ 
पुण्याश्रवकथाकोप (पृ० १२) यामद्वय तथा प्रवृत्य । पएठमचरिय 
(गाथा १ पर्व २२) मज्झण्ह देसयाले नयर पविसरइ भिक्‍्खटठ । 


(१३) पद्म चरित पर्व ४२ नभोमध्यगते भातावन्यदाते 
महाशया १५ शुद्धभिक्ष पणात्र ला प्रसयितमहायुज्ञा' १६। 


(१४) वसुविन्दु प्रतिष्ठापाठ इलोक ८5१८-१४-विदध्युरुध्वे 
विधिनाहि मध्य-दिने जिनाग्रे चरु पूजनानि। 


(१५) रामचरित (भट्टारक सोमसेन पृ० ७६ सुनिसुब्रत 
भगवान्‌ पारणे के लिए मध्याह्ल मे राजग्रह नगरमे पहुंचे । 


(१६) धन्यकुमार चरित्र (भ० सकलकीतिकृत) अधिकार 
४-मध्याह्न होते-होते अकृतपुण्य घर आया इतने मे ही वहाँ 
सुब्रत मुनिराज आहाराथ्थ आये । 


इस प्रकार ऊहापोह और प्राचीन-अ्र्वाचोन शास्त्रीय 
प्रमाणों के द्वारा एक स्वर से यही सिद्ध होता है कि जेन मुनियो 
का भिक्षाटन दिन मे एक हो वार होता है और वह मध्याह्न मे 
ही इससे अलावा किसी भी ग्रन्थ मे पूर्वाह्न या अपराह्न सुनि का 
भिक्षाकाल नही वताया है । इसके विरुद्ध जब तक कोई सवल 
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प्रमाण सामने न आजाये तब तक यही कहा जायगा कि वर्तमाव 
मे जो दिनके १० बजे करीब मुनि लोग गोचरी पर उतरते है वह 
शास्त्रीय मार्ग नही है, स्वेच्छाचार है। इसी तरह जो कभी 
परिस्थितिवश कोई साथु (पूर्वाह्न के वजाय) चार बजे करीब, 
अपराह्न मे गोचरी पर उतरते हू वह भी शास्त्र सम्मत नहीं है । 

सामान्यत किसीभी गृहस्थके यहाँ दूसरीबेला का भोजन 
४ बजे तक तंयार भी नही होता है, किसी के निमित्त स्पेशल 
बनाने पर ही ऐसा सम्भव हो सकता है, ऐसी हालत मे ४ बजे 
मुनिका गोचरी पर उतरना शास्त्र विरुद्ध तो है ही, किन्तु 
स्पष्टतः उहिष्ट दोप को लिये हुए भी है । 

इसतरह केवल किन्ही के सुभीते ओर अपने आराम के 
लिए शास्त्र विरुद्ध प्रवृत्ति करना कम से कम महात्रतियों के लिये 
योग्य नही है । 


(१७) सकलकीधि आ० कृत-सुकुमार चरित्र सर्ग ७- 
मध्या हरे उभ्यच्य तोर्थेश मूर्त्तों सौधे जिनालये। 
पात्रदानाय पश्यंति गृह द्वार मुहुब्रु धा. ॥३०॥ 

(१८) आ० सकलकीति कृत-सुदर्शन चरित्र सर्ग १-- 
सध्याह्ने जिन मूर्त्तीश्च प्रपुज्य जिन भाक्तिका:। 
पश्यति स्वगृह द्वारं पान्रदानाय दानितः ॥रेशीा 

(१६) सोमदेवक्ृत यशस्तिलक चम्पू (कल्प ३६ अ०६) 


प्राव. विधिस्तव पदासवुन॒ पूणनेत , 
मध्यादह्ष सान्निधिरमं घुनि मातनेत ॥५६२॥॥ 


(मध्याह्न काल सुनियो के आतिथ्य सत्कार मे बीते) 
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(२०) इन्द्र वामदेव रचित पचस ग्रह दीपक (अनेकातवर्ष 
२३ प१ृ० १४८) 
प्रात श्रोजिनपुजनेन विधिना सध्याह्न कालेड्प्पय । 
दानेनादूभुत कीतिनो सुनिजनाशीवर्दि”” ““ ७२२३४ 

(२१) प्राचीन काल मे सभी लोग प्राय मध्यात्ष मे 
भोजन करते थे यही समय मुनियों के आहार का है क्योकि 
श्रावक द्वारापेक्षण करके ही भोजन करते थे। श्रावको के 
मध्याक्न भोजन के प्रमाण निम्नाकित है 

(अ) भादिपुराण पे ४१ 

ततो मध्यदिने्यर्ण कृत सज्जन से विधि'। 

तनुश्यिति स निवेत्य निर विक्षत््‌ प्रसाधन ७१२८७ 

अथे-तत्पश्चात्‌ दोपहर का समय निकट आनेपर स्नान 
आदि करके भोजन करते उससे निवृत्त होकर अलकार धारण 
करते थे । 

(ब) जस्बू सामि चरिउ (वीर कविकृत ) ज्ञानपीठ, 
काशी से प्रकाशित पृ० १६० से १६२ मे बताया है कि> जमस्वू 
ने विवाह के वक्त मध्याह्ष में भोजन किया । 

(स) सागार धर्मामृत अ० ६ श्लोक २१ तथा इससे पर्व 
एवं पश्चात । 

(२२) सकलकीतिकृत--श्रीपाल चरित परिच्छेद १-- 

सध्याह्द स्वगृहे चेत्यालयेषु च॒ जिनाचंन ॥ 

कृ त्वा दानाय वे गेह द्वार पश्यति दानिन, ॥३२७ 
(इयमे आवक को भो देववन्दवता (साम्राथिक्र) करके 
ही आहारदान और भोजन बताया है) 
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(२३) घुलाचार अ० १ गाथा ३६५-- 
उदयपत्थप्रणे काले णानीतिय व ज्जिग्रम्हि मम्प्मम्हि । 
एकम्हि दुअ तिएवा मसुहुत कालेयमत्त तु ॥ 
मूलाचार प्रदीपफ मे -- 
ब्लियेष्शन फालो5त्र सत्यज्य घटिकात्नये । 
सध्ये च योगिना भाजुदयात़्मन फालयो: ॥॥ 


तस्पेवा शनकालत्य सध्ये प्रोत्कृष्ठतों जिने: । 
भिक्षाकाले मतो सोग्यों मुडॉक प्रमाणक ॥३७॥ 
योगिनां द्वि महृत्त प्रमाणो मध्यमों वचः। 
जघन्यस्वि मुहृत्त नमो सिक्षाकाल उदाहुत- 0 


अर्थ सूर्योदय और सूर्यास्त की तीन-तीन घडी छोडकर 
मध्य > "दोपहर मे जो एक या दो या तीन मुहूर्त तक एक यजु है 
बह भिक्षाकाल है। इसका तात्पयं यह है कि तीन-तीत घडी 
छोडने का काल सामान्य रूप से भुहस्थादि सभी के लिए है यह 
अशनकाल है इसी में भोजनादि निर्माण का सभी भारम्भ होता 
है इस अशनकाल के टीक मध्य मेज"-दोपहर से योगियो का 
भिक्षा काल है यही एक भक्त काल है इस भिक्षाकाल में एक 
मुहर्त लगाली उत्कृष्ट भिक्षाकाल, दोमुहूर्त मध्यम, तीन मुहूर्त 
जघन्य भिक्षाकाल है इसमे गसनागमन भोजन सभी आगया है । 

इतका चर्चा सागर पु० ५८-४६ से गलत अर्थ किया है 
नालिका5-घडी का अर्थ मूहुते किया है और भी गलतियाँ है । 


(२४) प्रवचनसार की हिन्दी टीका मे अ।० ज्ञानसागर 
जी ने पृ० १४१ पर लिखा है-दिगम्बर शास्त्रों के अतिरिक्त 
एवे० मान्य उत्तराष्ययत के २६ वे अध्याय मे लिखा हुआ है, 
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पठम पोर सिसमज्ञायं वीय॑ झाणं झिपायई । 
तहयाये सिक्खायरि य॑ पुणो चउत्थी ये धज्ञायं ।॥ 


अर्थात्‌- ज्ञानीमुनी दिन के चार भाग करके पहिले भाग 
को स्वाध्याय करने मे दूसरे को ध्यान करने मे तीसरे को भिक्षा 
वृति मे और चौथे भाग को फिर स्वाध्याय करने मे व्यतीत करे। 


दिन-रात के आठ पहरो में मुनिके लिए केवल दिन का 
तीसरा पहर भिक्षा के लिए बताया है उसी मे वह शहर मे 
श्रमण करके एक पहर काल के समाप्त होने से पहिले भोजन 
कर चुके और पुनः आकर अपने स्वाध्याय करने लग जाबे। 
अर्थात्‌ मध्याह्न (दोपहर) बीतने पर ॒ फिर आहार बताया है। 


(२५) ब्र० गुणदासकृत-श्रेणिक चरित्र (मराठो) पृ० १७ 
अ० १ (वि० स० १५०८ की रचना) (सकलकी तति के शिष्य ब्रह्म 
जिनदास उनके शिष्य ब्र० गुणदास थे) 


आइ कोति निधने जाले द्वार पेरवणी ऊझे ढाले । 
मगवाट पाहति भले । सत्यस्तक्नाचि ॥१३८॥ 
चौदा घड़ियां अनंतरी ।मुनीश्वर येति भांवरी । 
भव्य श्रावकाच्या धरो । अतिथे देखा ॥१३४।॥ 


इसमे भी सूर्योदय से १४ घडी के बाद ( यात्रि १२ बजे 
भध्याह्न ) सुनीश्वर आहारचर्या-आ्रामरी करने का कथन 
किया है । 
(२६) तिलोयपण्णत्ती अ० 8 गाथा १५२४-२५ 


सच्िवा चवन्ति सामिय सयल अहिसा वदाण आधारो 
संतो विमुक्‍्क संगो तणुद्राण कारणेण मुणी । 
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पर घर दुवाररासु मज्झण्हे कामदरिसण्ण किच्चा। 
पासुपमसण भुजदि पाणिपुडे विश्य परिहीणं ॥ 
मत्री बोले - स्वामी! सकल अहिसा ब्रतो के आधार होते 
हुए परिग्रह रहित मुनि आहार के कारण दूसरो के घर द्वार पर 
अपना शरीर दिखाकर मध्याक्न मे प्रापुक भोजन आरामरहित 
हाथ में खाते है। र्‌ १ 
(२७) मेधावीकृत धर्मसग्रह श्रावकाचार अ० ७-८ 
गृही देवार्चन कृत्वा मध्याह्नो सावुभाजन,। 
पाव्रावलोकन द्वास्थः कुर्याद भक्‍त्या सुधोतश्न त ॥८५॥॥ 
इसी का श्लोक ६१-६२ भी देखिये । 


(२८) लाटी सहिता-सर्ग ६ श्लोक २२१ और २३५१ में 
भी “मध्याह्न” ही आहार चर्या बताई है। 


(२६) सोमसेन कृत त्रिवर्णाचार पृ० ३५४ 


(३०) कातिकेयानुप्रेक्षा (शुभचरद्रकृतटीका) पृ०२७५-२७६ 
(३१) वाक्यजाल ([त्र० मुृलशकरजी देशाई) 9० १४८; 
२४४८ पर गलत निरूपण । 


(३१२) भोजसने गमनेडन्यत्र कार्य वा यत्र कुत्न चित्‌ । 
पुर्वाचार्थ मत बून प्रमाण जिन शासनें ॥५२॥ 
पुर्वांचाय सति क्रम्य, य कुर्याद किचिदष्यसो । 
मिथ्याहृष्टि रीति ज्ञेयो, न वंदयश्च महात्मन्ि.५३। 

(आहार विहारादि कोई भी कार्य हो सर्वत्र पूर्वांचायों 
का मत ही प्रमाण है। उसका कुछ भी उल्लद्भन करने वाला 
मिथ्यूल्ती, है । ज्ञानियो द्वारा वह मान्य नही है |) के 


है 


नीरज नल 


दयामप जन धर्म और उसकी देव पूजा 


“अहिंसा परमो धर्म ” ऐसा सब कहते हैं मगर इस तत्व 
की जितनी गहंनता, जितनी मह॒न्वता और जितनो विशालता 
जैन धर्म मे है उतनी अन्य जगह नही मिलेगी । लोक मे जैनियो 
की दया वडी मशहूर है । और तो क्या भारत के अजेन विद्वानु 
पी भुक्त कठ से कहते है कि अन्य धर्मो मे अहिसा काजो भी 
रूप नजर आता है यह श्रेय जैन धर्म को ही है जन धर्म की 
अहिंसा कौ सृष्टि बिल्कुल लोकहित की दृष्टि से है, उसमे 
स्वार्थपरता का दोष छू ढने से भी नही मिलता । जबकि अन्य 
धर्मों मे कही मनुष्यो तक कही पशुओ तक और अधिक गये तो 
फ्ही-कही दृष्टि गोचर जीवों तक अहिसा पहुचाई है, किन्तु 
जेन धर्म की अहिंसा का क्षेत्र तो इतना लम्बा चौडा विराट है 
कि उसमे नजर मे भी त आने वाले सर्वेज्ञगम्य सूक्ष्मातिसूक्ष्म 
जीवो से लेकर महाकायघारी बडे से बडे सम्पूर्ण जीव चले आत्ते 
है | देवता, मंत्र, धर्म औौषधादि किसी निमित्त से भी हिसा क्‍्यौ 
न हो, जैन धर्म की दृष्टि मे उसे धर्म कोटि मे कोई स्थान नही 
दिया जा सकता, जैसा कि तिम्त लिखित श्लोक से प्रगट है-- 


देबतातिथि मत्रौषध पित्नादि निमित्ततोषपि सपन्‍ना। 
हिसा धत्त नरके कि पुनरिह नान्‍्यथा बिहिता ॥२४ा। 
[“अमितगति”] 
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देखिये भहिसा के विषय मे जेनाचार्यों की क्या आज्ञा है- 


जीवत्नाणेन विना ब्रतामनि क्माणि नो निरस्यंति । 

चंद्रण विना नक्षेह॑न्यम्ते तिमिर जालानि । 

['अमितगति” |] 

धर्ममहिसा रूप सशुण्‌वंतरो5पि ये परित्यक्त्‌ म्‌ । 

स्थावरहिसामसहास्त्सहिसा तेडपि मुचतु॥ 

सुक्ष्म॑ भगवद्धर्मों धर्मायं हिसने न दोषो5स्ति । 
इतिधमंमुग्घह॒दयन जातु मृत्वा शरीरिणो हिस्याः ॥ 
[अमृतचन्द्राचायं ] 


अरथे-जीवरक्षा के बिना ब्रतदधारण कर्मो को नप्ट नही 
कर सकते जैसे चद्रमा के बिना नक्षत्र अधकार को दूर नहीं 
कर सकते । अहिंसा रूप धर्म को सुनकर भी जो स्थावर हिंसा 
को त्यायने के लिए असमर्थ हैं वे भी चस हिंसा को तो छोडें । 
भगवान्‌ का धर्म बडा सुक्ष्म है, धर्म के अथे हिंसा होने मे कोई 
दोष नही है इस प्रकार धर्म में छुग्ध चित्त वालो की आचाय 
कहते है कि धर्म के अर्थे भी प्राणी नही मारते चाहिये । 


इन सब विवेचनों से आप ही सिद्ध हो जाता है कि 
हमारी तमाम क्रियायें क्‍या जप, कया तप, कया ब्रत सब यदि 
भहिंसा की उन्नति करने मे सहायक हो तो उपादेय हैं नहीं 
तो व्यर्थ है । 


आज हम यदि जैनियो की कृति देखते है तो बिल्कुल 
इससे उल्टी पाते हैं। यद्यपि जैनियो को अपने व्यापारादि कार्य 
या भोगोपभोगो के जुटाने मे भी अहिसा का कुछ न कुछ ख्याल' 
जरूर रखना चाहिये मगर इससे भी ज्यादा घामिक कार्यों में 
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तो उसे कोई ऐसा काम कदापि न करना चाहिये जो (विशेष)- 
हिसाजनक हो । हमारे कई दिगम्बरी भाई जिनपृजा में हरित 
पुष्प काम में लाते हैं। क्या उन्हे मालूम नही है कि भगवान ने 
एक पुष्प से भी अनत निगोद जीव बतलाये हैं इसके अलावा 
पृष्पो मे त्रस जीव चलतै-फिरते नजर आते हैं वे तो सवेसाधारण 
के प्रगट ही है ये सब देखते हुए भी वे इस प्रथा को छोड्ते क्यो 
नही हैं ? उनके इस महाहिसा मे इतना मोह क्यो है ? जंनाचार्ये 
तो साफ कहते हैं | देखिये वसुनन्दि आचार्य क्या फरमाते हैं-- 
'सम्मत्तस्सपहाणों अणुकवा वण्णिऊ जह्या' सम्बक्तव का प्रधान 
फारण अनुकम्पा है । फिर देखिये-- 


उबरवडपीपलपि य पायर संधाग तरु पछुणाई १ 
णिच्च तस ससिद्धाइ ताइ परिवज्जिय व्वाइसू ॥५४८॥ 
[वसुनन्दि श्रावकाचार ] 


अर्थ - गूलर, वड, पीपल, पीलखन और अन्जीर ये पाच 
फल तथा सधाणा और वृक्षों के फूल इन सबमे त्रस जीवो की 
निरन्तर उत्पत्ति होती है इस वास्ते ये सब त्यागने योग्य है । 
देखा पाउक फूलो मे स्थाचर ही नही बिग्तु अस जीवो की 
निरन्तर उत्पत्ति आचाये बतल!ते है। समवशरण में भगवःन्‌ 
की अहिसा रूप दिव्य शक्ति से और वनो मे अहिसा सूति 
सुतीश्वरो के माहात््म्य से जाति विरोधी जीव भी अपनी हिसक 
प्रकृति को छोडकर शाति से परस्पर प्रेम से विचरमे लगते हैं 
उन्ही परमपृज्य महात्माओ की प्रतिमा के सामने आज हम पूजा 
के रूप मे अतत निगोद जीवो अनेक त्रस॒ जीवो की विराधना 
करते नही हिचकिचाते | इस जगह शायद कोई कहे कि-तो 
फिर पुष्प चढ़ाने की आज्ञा आचार्यों ने दी हो क्यो? उत्तर मे 
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हमारा कहना अव्वल तो यह है कि उन्होंने अखित प्राशुक द्रव्यो 
से पूजा करो भी तो निदीहै । उन्होने ऐसा तो कही नही कहा 
को प्राशुक द्वव्यो से पूजा नही करना चाहिये। देखिये-मुलाचार 
की टीका में चतुविशति स्ववन स्वरूप की गाथा में “अच्चिदृणय' 
पद को व्प्राख्या में यम्क्ृत टीकाकार क्या कहते है-“अचित्वा 
च गधपुप्पधृूषदीयरादिशि प्रासुकरानीतेंद्रं व्यरूप भावरूपेश्च/ 
यहाँ साफ लिब्रा है कि प्राशुक लागे गद् पुष्पादि द्वव्यो से और 
भात्रो से पूजऊकर”-य दि कहा जाय कि मूलाचार मे तो मुनीश्वरों 
के लिए विधान है सो ठीक है मगर इस स्थान में चतुविगति 
स्तवन का स्टझूप कहने का प्रकरण है इसलिए मुन्ति और 
श्रावक दानी के लिए यह्ठ कथन लागू हो जाता है, फिर यहाँ तो 
गध पुष्प धृपादि से द्रव्यपूजा करना लिखा है सो क्‍या मुनीश्वर 
भी द्रव्यपूजा कते है अत यह विधान श्रावक के लिए ही 
उपयुक्त जान पडता है । दूसरी वात यह भी है कि यदि सचचित्त 
पूजा का विधान कदई उठा दिया होंता तो बहुत से प्राणी 
जिनपूजा से वचित रहकर श्रावक कोटि मे ही गिने नही जाते 
क्योकि जिनपुजा का करना सब कालो और सब स्थिति के 
जीवधारियो के लिए अपनी-अपनी शक्ति अनुसार सुख्य बताया 
गया है जैसाकि स्वामी कुन्दकुन्द,चायं के दाण पूजा मुबख 
सावय धम्मो ण सावगो तेण विणा” अर्थात्‌ दान देवा और 
पूजत करना यह श्रावक का मुख्य धर्म है इसके बिना कोई 
श्रावक नही कहला सकता” इस कथन से स्पष्ट है। इससे यही 
सिद्ध होता है कि क्या देव, क्‍या पशु, और क्या मनुष्य, सब ही 
को पूजा करना चाहिये अब आप ही सोचे कि अगर अचित्त 
द्रव्यों से ही पूजा करने की आज्ञा देते तो जिन प्राणियों की 
अखचित्त द्रव्य प्राप्त करने की परिस्थिति न होती तो वे पूजा 
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कैसे करते, क्योकि ग्रथो मे जिनेन्द्र भक्तिसे प्रेरित होकर पशुओ 
तक ने भी तो पूजा की है जिसमे मेढक सूवा और हाथी की 
पूजा की कथा तो प्राय बहुतो ने सुनी होगी, सूबे ने तुम्हे आनि 
के फल आम चढाया, मेढक ले चला फूल कमल भवित का 
भाया ॥२२॥। इन सबका जब शात्ति के साथ गहरा विचार 
किया जाता है तो यही ध्यान मे आता है। कई भाई ऐसा भी 
कहते हैं कि अचित्त पूजा सचित त्याग प्रतिमा वाले को करनों 
चाहिये यह भी वात विचार करने पर ठीक नही बेठती, क्योकि 
ऊपर मूलाचार की कारिका में ऐसा कोई विधान नहों पाया 
जाता कि जो कोई खास व्यवित के ही लिए नियत हो | दूसरे 
ग्रन्थो मे भी नही पाया जाता कि पाचवी प्रतिप्ता से नीचे वालो 
को अचित्त पूजा करने का विरोध किया हो । इस तरह जब 
सचित्त-अचित्त दोनो पूजाओ की स्पष्ट आज्ञा है । 


तो फिर इससे यही फलिताय निकलेगा कि जिसको 
जसा सुभीता हो, देश काल के अनूसार जैसा ठीक बैठता हो, 
साथ ही हिसा का भी बचाव बिना किसी कठिनता के हो जाता 
हो उस्ती विधि से हुठ छोडकर जिनपूजा मे प्रवत्तेना चाहिये। 
दोनो पूजाओं की उपयोगिता मे जब हम विचार करते हैं. तो 
हमारी बुद्धि मे बनिस्पत सचित्त पूजा के अचित्त पूजा ही इस 
समय सर्वश्रेष्ठ जचती है पूजा से सम्बन्ध रखने वाले पूज्य,पृजक 
पूजा और परूजाफल पर यदि विचार क्या जाये तो से 
भ्रकारेण इस समय अचित्त पूजा ही उत्तम हैं। (सचित्त पूजा तो 
पशु-पक्षी मूर्खो के लिए है-मनुष्यो के लिए नहीं) । 


(१) पूज्य का विचार करे तो वे तो रागद्व प्र रहित है 
उन्हे हमारे सचिच अचित द्रव्यों स्रे कोई सरोकार ही नही, 
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हि 
जेसा कि श्री समन्‍्तभद्र स्वामी ने कहा है- 


नपृ्यावरत्वयि बीतरागे, न रिंदया नाथ दिवात बैरे/ 
जब हमारे वीतराग भगवानु जीवो के पृण रूप पृुप्पी से घुण 
नही और प्राशुक केसर रजित चावल रूप सकल्पित पृष्पों से 
नाराज नही तो क्यो गहानू पातक किया जाये” रस से काम 
चले तो विप क्यों दे” | पवित्र प्रभु को प्रासुक वस्तु हो चढाई 
जा सबती है अप्रासुक नहीं) धम स्थान मे तो इसका खास 
खयाल रखता चाहिये । 


(२) पूजक पर विचार करते है तो हमारे जैनी भाइयों 
में एसा कोई नहीं होगा जो अदिसा से हिसा को श्रेष्ठ समझता 
हो | हिंसा के बचाव के लिए कोई रात्ि मे भोजन नही करते, 
कोई रात्रि मे जल नहीं पीते, दिसावरी मंदरा जो लटो का पुज 
है नही य'ते, अशुद्ध विदेशी खाड नहीं खाते, कईयो के हरियों 
का त्याग है या प्रमाण है इत्यादि रूप नियम अपने अहिसा धर्म 
के पालन के लिए ऊ ते है तो कंसे कहा जाये कि उनके हिंसा 
का पक्ष है। सागार धमम्रत की टीका में लिखा है कि-- 
यतिधर्मानुराग रहितानामगारिणा देश विस्तेरप्य सम्यवत्व- 
रूपत्वात्‌ । 'सर्व विरतिलालस खलु देशविरति परिणाम / अर्थात 
यति घमम में अनुराग रहित गृडस्थियो का देश भी भिथ्या है| 
'सकल विरति में जिसकी लालसा है वही देशविरतिके परिणाम 
का धारकहो सकता है! इससे क्या यह नही सिद्ध होता है कि हमारा 
उद्देश्य कितना ऊचा रहता है। हम उस उच्च कार्य को धारण 
करने के लिए असमर्थ हो तो भी उसकी भावना हृदय से चली 
नही जाती, हर क्रियायो से हम उस तक पहुँचने का अभ्यास 
..करेंगे अन्यथा हमारे नियम ब्रतादि सब ही मिथ्या हो ज ते हैं । 
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क्‍या यह उचित है कि-हम जब अपने खानपान, देनलेन, 
व्यापार आदि घर के कामो मे हिसा अहिसा का इतना खयाल 
रक्‍्खे और धारक पूजादि कार्यो मे उसे बिल्कुल स्थान नदें ? 
ऐसा क़भी उचित नही । 


(३) प्रजा पर विचार करते है तो अष्टद्रव्यो की 
आवश्यकता ही हमारे परिणामो को स्थिर करने के लिये होती' 
है जसा कि नित्य पूजन मे श्लोक है-- 


द्रव्यय्थ.. शुद्धिमधिगस्य यथानुरूपं 
भावस्यथ  शुद्धिमधिका मधिगतु कास । 
आलंबनानि विविधान्यवलव्य वल्गन्‌ 
भूतार्थ यक्षपुरुषएप करोमि यज्ञम्‌ 0 


अर्थात्‌ ध्यथानुकुल द्रव्य की शुद्धि प्राप्तककर भावों की 
अधिक णुद्धि को प्राप्त करने की इच्छावाला मैं नाना प्रकार 
आलबत को आश्रय क रके सत्यार्थ पूज्य पुरुष का पुजन करता हूँ। 


मतलब इसका यही है कि हमारे परिणाम सराग रूप हैं, 
अमेक भोगोपभोग वस्तुओ में फसे रहते हैं, चिरतन का अभ्यास 
छूट नही सकता इसलिये यदि द्वव्यो का अवलंबन नले तो 
परिणाम भगवत्यूजा मे स्थिर नही रहते, लीन नह होते । इस 
प्रकार जब द्रव्यालबन ही मात्र प्रिणामो के स्थिर करने के 
उदृं श्य से ग्रहण किया जाता है तो उसके लिए “सबित्त ,ही 
द्रव्य चढाये जाये” ऐसा आग्रह क्यो किया जा रहा है। सचित्त 
अचित्त दोनों मे से जो ज्यादा सुगम, पवित्र, सुलभ और 
आहिसक हो वे ही बेखटके लेने योग्य हैं। यही विवेक है । 
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मूब्म बुद्या सदा शंयो धर्मों धर्माथिमिनेर । अन्यथा 
धमबुद्वयव तद्धिधात प्रसज्यते। (दल्याणार्थी को सदा सूक्ष्म 
चुद्धि गे ही धर्म का अनुशीलन करना चाहिये। अन्यथा धर्म 
चुद्धि से ही धर्म और धर्मी दोनों का बिगाड़ हो सकता है। 


(2) भव चोथा भेद पूजाफल रहा, इस पर भी ऊहापीह 
करने से सथित्त पूजा जसरी नहीं समझी जा सकती सो ऐसै- 
भाज प्राय हम लोग जिनेंद्र की पूजा करते हैं गो केवल एक 
रणश्म पूरी करते हैं। परिणामों की स्वच्छता, भावों की 
बीतरागता व भक्ति की वास्तविकता के अश कितने होते है सो 
सब जानते हैं। ऐसी हालत में जितना प्रण्य जिनपूजा से उपाज॑न 
किया जायेगा उससे ज्यादा पाप सचित्त पुष्पो की हिंसा से 
रहेगा तो लास के स्थान मे हमारी हानि ही विशेष रहेंगी, सी 
रुपयो के लाभ के वास्ते पानसी रुपयों का नुकसान उठाना तो 
किसी तरह योग्य नही है । 


इस प्रकार इस विपय मे हम जब किसी भी पहलू से 

शाति के साथ गहरा अनुशीलन करते है तो किसी रीति से भी 
सचित्त पुष्पो से जिनपुजा करता कम से कम इस समय मनुष्यों 
के लिये तो उचित नही बैठता । हम कहते हैं कि भगर अचित्त 
द्रव्यों से पूजा किया करे तो इसमे कौनसा बनये हो जाता है 
और जैन धर्म के किस सिद्धांत का विध्गत होता है ? शारत्राज्ञा 
भी तो नहीं रोकती और जब जंनधरम का उद्देश्य ही ऊचा 
उठाने का-अहिंसा की ओर ले जाने का-है तो फिर ऐसा करने 
में उलझन है ही क्या । धर्म का स्वरूप वाह्य मे जीय दया व 
अतरग मे रागद्व ष का अभाव ही है या जौर है, इसमे अचित्त 
ज। करने से कोई हानि नही दीखती तो फिर क्यो नही यह 
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प्रवृत्ति स्वीकार की जाती और जहा सौभाग्य से ऐप्ती पवित्र 
अहिसक प्रवृत्ति चली आरही हो वहा कोई दुराग्रही इसे छोडना 
चाहे या कोई छुडाना चाहे तो इससे बढ़कर अफसोस और 
विवेक घृन्यता क्ष्या होगी ? 


इस लेख मे सचित्त द्रव्य से मतलब लेखक का विशेषकर 
हरितपुष्पादि से ही है क्योकि अन्य सचित्त द्रव्य न इतने महा- 
हिंसाजनक हैं और न उनका विशेष आग्रह ही किया जाता है। 
विस्तार भय से वहुत सी बातो का हम उल्लेख नही कर पाये 
अगर पाठको को मेरा यह प्रयास समयानुकूल हितावह रुचिकर 
जचा तो फिर सेवा मे उपस्थित हो सक्लू गा। भनन्‍्त में एक बात 
और ध्यान देने योग्य है कि सचित्त पुष्पादि का चढाना ही 
आपत्तिजनक नही है वल्कि उन्हे प्रतिमा फे अक मे रखना और 
भी ज्यादा गलत है। यह सब श्वेतावरीयता है दिगवरोयता 
नहीं । कोई अपने कपड़े कुल्हाडी से ही कुट कर धोये इसके लिए 
वह स्वतन्त्र है चाहे फिर वे कर्टे-फर्टे किन्तु रुचिके नाम पर जैसे 
यह मूर्खेता है वसे ही प्रत्यक्ष हिसा लक्षित कर भी जो सचित्त 
पूजा का पक्ष फरते है वे जैन धर्म को नही समझते है। अहिसादि 
फो हृष्टि से ही आचार्यों ने यहाँ स्थापना निक्षेप रखा है फिर 
भी हम उसे न समझें यह अविवेक है। आशाधरादि सभी ने 
केशर चदन रगे अक्षतो की पुष्प सज्ञा दी है। इसी दृष्टि से 
हिसाजन्य असली चमर की जगह हम गोटे आदि के नकली 
चमर ही ठोरते है जो सही है। यस्य नास्ति विवेकस्तु केवल 
यो बहुश्ुत. । नस जानाति शास्त्रार्थान्‌ दर्वीपाकरसानिव ।| 
( जिसके विवेक नही केवल बहुश्रुती है वह शास्त्रो के अर्थ को 


नहीं जानता जेसे चम्मच भोजन के स्वाद को नहीं 
जानता ) ) पक 
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थी जिन-पूजा में पूजक (इन्द्र) पूज्य (जिनेरद्र) और पुजाद्रव्य 
(८) सब में स्थापना तनिक्षेप का प्रयोग किया जाता है त्ताकि सरलता 
विशेषता प्राशुकता भहिंसकता पविश्ता अपरिग्रहता निरारभता रहे | 


“घेवर गिदोडा बरफी जु पेडा” बोलकर भी एक चिटक मात्र 
चढाना इसी का रूप है। जन सस्कृति की यही शालीनता सूक्ष्मता है। 


बोलते हम-' द्वरोपदी का चीर बढाया, सीता प्रति कमल 
रचाया” जंसी ईश्वर कर्तृ त्व रूपी वाणी किन्तु मानते कभी ऐसा नहीं 
अर्थात्‌ जिनेद्ध को अन्य धर्मियों के ईश्वर की तरह कर्त्ता नही मानते । 
यह बिसगति या झूठ नड्ठी है यह खूबी है भक्ति पूजा मे यही जैनो की 
विशेपता है । 

अजयेष्टव्य (भज से यज्ष>> पूजा करना चाहिये) भें 'अज' का 
अर्थ न तो बकरा है और न तीन वर्ष पुराना घान्य किन्तु जैन सस्कृति 
मे जो नहीं उगता ऐसा तुष>- गरडी रहित चावल लिया गण है जो 
इसकी प्रांजलता सूक्ष्मता मौलिकता का द्योतक है। इसी तरह पूजा मे 
भसली द्रव्य बोलते भी- नकली चढाते हैं। असली सुबोधता की इष्टि 
से बोलते हैं और नकली अहिंसकतादि कौ दृष्टि से चढाते हैं। जेसे-- 
रामलीला मे रावण-वध के दृश्य मे रावण-राक्षसादि पात्रों को साक्ष तु 
(असल) नही मा ते हैं क्योंकि ऐसा करना महात्र्‌ हिंसा जनक है। इमी 
तरह राक्षतों का मद्य मास सेवन, लकावहन भ्रादि की साक्षात 
(असली) नही बताये जाते क्योकि ऐसा करना भी महात्‌ आपत्तिजनक 
है । यहाँ नकली काम तो श्रेयस्कर होता है और असली अनुचित्त। भक्ति 
की परिभाषायें ही जुरी होती हैं अत बोलता कया मानना क्या ओर 
करना क्‍या इसमे असामजस्य या असत्य हू ढना ही स्वय में असत्य है। 


जिनपूजा भी एक तरह की तोर्थकर लीला है इसमे पवकल्याणक 
के रूप मे सारा तोर्थकर-जीवन प्रतिदिन स्मरण कराया जाता है। अष्ट 
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द्रष्यो के माध्यम से बिना पढा-लिखा भी यह सब हृदयगम कर सकता 
है । इसी से पूजा के प्रारम्भ मे पचकल्याणको का सर्वप्रथम अर्घ चढाया 
जाता है। २४ तीर्थकर पूजा मे भी प्रत्येक तीर्थंकर की पाचो 
फल्पाणको की तिथियों का अलग-अलग अधध चढाया जाता है। प्रत्येक 
जिनपूजा में भी अष्ट द्वव्यो द्वारा पचकल्याणक को ही प्रदर्शित किया 
जाता है । 


देखो--गर्भे कल्याणक-अन्र अवत्तर-अवतर सवोषट आद्वाननेम्‌ 
अत्र तिष्ठ तिष्ठ 5 5 स्थापनमु 


जन्मकल्याणक- अन्न मम सन्निहितो भव, सन्निधि करण जल, 
चदन, अक्षत्त, पुष्प 


दीक्षा कल्याणक--नैवेद्य (आहार दान का प्रत्तीक) 
ज्ञान कल्याणक-- दीप (केघल ज्ञान का प्रतीक) 
मोक्ष कल्याणक--घूप, फल ,अष्ट कर्म नष्टकर मोक्षफल प्राप्ति) 


इसतरह इच्द्रिय विषय कपायो से रहित वीतराग भगवाद के 
साथ ब्ष्ट द्रव्यो की सगति सार्थकता बैठ जात्ती है और व्यास माली के 
पारिश्रमिक रूप में अष्टद्रब्यो की उपयोगिता भी वन णाती है । 


इन ८ द्वव्यो को चढाते वक्त पूजक को सदा ऊपर लिखे अनुसार 
पचकल्याणक रूप में तीर्थकर लीला [ जिन-जोवन चरित] को अच्छी 
तरह हृदय में बिठा लेना चाहिये । 


यही अष्टद्रव्य-पूजन रहस्य है | अष्टद्वव्यो को जिनेन्द्र के आगे 
ही चढाना किसी भी द्रश्य को जिनेद्ध के ऊपर नही क्योकि वे वीतराग 
हैं [देखो-मोक्षमागं प्रकाशक पृ० ] यही शालोचता भौर विचेक है। 


55% 


रे 


४. 


क्षपणासार के कर्ता साधवचन्द्र 


अद्यावधि माधवचद्द्र त्र विद्येव की दो कृतियाँ उपलब्ध 
हैं। उनमे से एक त्रिलोकसार ग्रन्थ की सस्कृत टीका है जो छप 
चुकी, है । और दूपरा सस्कृत में बना क्षपणासार ग्रन्ध है जो 
अभी तक छपा नहीं है । उक्त त्रिलोकसार ग्रन्थ प्रांत मे गाथा- 
बद्ध आचार्य नेमिचन्द्र का बनाया हुआ है। उसी की सस्कृत 
टीका माधवचन्द्र ने लिखी है। इस टीका की प्रशस्ति में 
माधवचन्द्र ने इतना ही लिखा है कि--"'मेरे गुरु नेमिचन्द्र 
सिद्धातचक्री के अभिप्रायानुसार इसमे कुछ गाथाएं कही-कही 
मेरी रची हुई हैं वे भी आचार्यो द्वारा अनुसरणीय है ।” इसके 
सिवा माधवचन्द्र ने यहाँ अपने विषय मे और कुछ अपना विशेष 
परिचय नही दिया है किन्तु क्षपणासार की प्रशस्ति मे उन्होंने 
अपना परिचय कुछ विशेष तौर पर दिया है। वह प्रशस्ति वीर 
सेवामन्दिर देहली से प्रकाशित “जन ग्रन्थ प्रशस्ति सग्रह” के 
प्रथम भाग के पृ० १६६ पर छपी है। इस प्रशस्ति मे प्रथम से 
लेकर पाचर्वे पद्म तक क्रमश यति वृषभ, वीरसेन, जिनसे न, 
मुनि चन्द्रसू रि, नेमिचन्द्र और सकलचन्द्र भट्टारक को नमस्कार 
करने के बाद दो पद्चय निम्त प्रकार हैं-- 


तपोनिधि महायशस्सकलचन्द्र भट्टारक-- 
प्रसारित तपोबलाद विपुलबोधसच्चक्रतः ।॥ 


क्षपणासार के कर्ता माधवचन्द्र | [ ६२३ 


“3 श्रताबुनिधि नेंसिचन्द्र मुनिपप्रसादा गतात्‌, 
ः प्रसाधितमविध्ततः सपदि य्रेन षद्खंडकस्‌ ॥ 
असुना साधवचर्द्र दिव्यगणिना ते विद्यचचक शिना, 
क्षपणासारसकारि बाहुबलिसन्मन्त्रीशसंज्ञप्तये । 
शककाले शरसुयंचन्द्रणणिते जाते पुरे क्षुल्लके, 
शुभदे दुग्दुभिवध्सरे विजयतासाचन्द्रतारं भुचि ॥ 


, इन पद्यों मे कहा है कि- जिसने तपोनिधि, महायशस्वी 
सकलचन्द्र भट्टारफ से दीक्षा लेकर तपस्या की उसके बल से 
तथा श्रृतससुद्र पारगामी नेमिघन्द्र मुनि के प्रसाद से जिसे 
विशाल ज्ञानरूपी उत्तम चक़ मिला, उस चक्र से जिसने 
घट्खण्डमय सिद्धात को जल्‍दी ही निविध्नता से साध लिया ऐसे 
अ्र॑ विद्य,दिव्यगणि मौर सिद्धातचक्री इस माधवचन्द्र ने क्षललक- 
पुर मे शक्स० ११२५ मे दुन्दुभि नाम के शुभ सवत्सर में 
बाहुबलि मन्त्री की ज्ञप्ति के लिए यह क्षपणासार ग्रन्थ बनाया 
है वह पृथ्वी मे चन्द्र तारे रहें तब तक जयवन्त रहे । 


न्श्यु 


इस प्रशस्ति के साथ यही पर क्षपणासार फा जाद्य भाग 
मंगलाचरण का मय टीका के एक श्लोक भो छपा है । उसमे भी 
नैमिचन्द्र और चन्द्र (सकलचन्द्र) फा उल्लेख करते हुए उन्हे 
माधवचन्द्र और भोजराज के मन्‍्त्री बाहुबलि हारा स्तुत 
बताए गये हैं । 


इन डल्लेखो से पता लगता है कि ये माधवचन्द्र 
जिलोकसार की टीका कौ तरह क्षपणासार से भी अपने को 
श्रविद्य और नेमिचन्द्र का शिष्य लिखते है भरत दोनो अभिन्न 


हैँ। हाँ, क्षपणासार में उन्होने सकलचन्द्र को भी अपना गुरू 
लिखते हुए यह स्पष्ट कर दिया है फि सकलचन्द्र उनके दीक्ष[- 


र्ड 
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गुरु थे और नेमिचन्द्र उनके विद्या-गुरु थे। किन्तु इसमे बडी 
ब्राधा यह आती है कि उक्त प्रशस्ति मे क्षपणासार का रचना 
काल शक स० ११२५ दिया है जिसमे १३५ जोडने से विक्रम 
स० १२६० होता है। समय की यह सगति त्रिलोकसार के कर्ता 
नेमिचन्द्र के समय के साथ नही बंटती है। नेमिचन्द्र का समय 
विक्रम सवत्‌ १०५० के लगभग माना जा रहा है। इसीलिए 
प्रेमीजी आदि इतिहासन्न विद्वानो ने उक्त क्षपणासार के कर्ता 
माधवचन्द्र को त्रिलोकसार की टीका कर्ता माधवचन्द्र से भिन्‍न 
प्रतिपादन किया है । $ 


| 


किन्तु हमारी समझ इस विषय भे कुछ और है। हम 
दोनो माधवचन्द्र को अभिन्‍न समझते हैं और दोनो के समय की 
सगति इस तरह बंठाते है कि क्षपणासार का जो समय शक स० 
११२४ दिया है उसे शालिवाहन सवत्‌ न मानकर विक्रम स० 
११२५ मानना चाहिए । चू'कि माधवचन्द्र ने तरिलोकसार गाथा 
८५० की टीका मे शकराज का अर्थ विक्रम किया है। इसलिए 
उनके मत के अनुसार क्षपणासार में दिये गए शक सवत्‌ को 
भी विक्रम सवत्‌ ही मानना चाहिए । सही भी यही है कि किसी 
भी प्रथकार के कथन को उसी के मत के अनुसार माना जावे । 
इस तरह मानने से दोनो समय मे जो भारी अन्तर पड़ता है 
वह हलका-सा रह जाता है। इस हलके अन्तर को तो हम 
किसी तरह बेठा सकते है। इसके लिए हमे नेमिचन्द्र और 
चामुण्डराय के समय को कुछ आगे की ओर लाना पडेगा अर्थाव्‌ 
ये दोनो विक्रम की ११वी शताब्दी के चौथे चरण मे भी मौजूद 
श्रे ऐसा समझना होगा | वह इस तरह कि बाहुबलि चरित्र में 
गोम्मटेश्वर की प्रतिष्ठा का समय कल्कि स० ६०० लिखा है! 


क्षपणासार के कर्ता माधवचन्द्र ] [ ६२५ 


प्रोफेसर प० हीरालाल जी ने जैन-शिलालेख संग्रह भाग १ की 
प्रस्तावना मे इस कल्कि सवत्‌ को विक्रम स० १०८६ सिद्ध 
किया है । यह तो निश्चित ही है कि वाहुवलि मूर्ति की स्थापना 
चामुण्डराय ने की थी। इसके अलावा चामुण्डराय कृत चारित्र- 
सार खुले पत्र पु० २२ मे “उपेत्याक्षाणि सर्वाणि““” यह एलोक 
उचत च्‌ रूप से उद्धृत हुआ है। यह श्लोक अमितगति 
श्रावकाचार परिछेच्द १२ का ११४वाँ है। इससे उपवास का 
लक्षण बताया गया है । अमितगति का समय विक्रम की ११वी 
शताब्दी का उत्तराद्ध तक है। इत्यादि हेतुओ से चास्ुण्डराय 
का समय सभवत विक्रम की ११वी शताब्दी के चौथे चरण तक 
पहुँच जाता है। और नेमिचन्द्र भी श्री बाहुब॒लि स्वामी की 
प्रतिष्ठा के वक्त मौजूद होगे ही । इसके अतिरिक्त नेमिचन्द्र कृत 
द्रव्य सग्रह की ब्रह्मदेव कृत टीका के प्रारम्भ मे लिखा है कि 
“यह ग्रन्थ पहिले नेमिचन्द्र ने राजा भोज से सम्बन्धित श्रीपाल 
मण्डलेश्वर के राजसेठ सोम के निर्मित्त २६ गाथा प्रमाण लघु 
द्रव्यसग्रह बनाया था। फिर विशेष तत्वज्ञान के लिए बडा 
द्रव्यसग्रह बनाया ।” इस कथन से भी सिद्ध होता है कि राजा 
भोज के समय श्री नेमिचन्द्र हुए हैं। राजा भोज का समय 
विक्रम की १९वी सदी का चौथा चरण इतिहास से सिद्ध है । जो 
प्रमाण द्रव्य-सग्रह और गोम्मटसार के कर्ता को भिन्‍न सिद्ध 
करने के लिए दिए जाते हैं वे भी कुछ विशेष दढ नही हैं ज॑से 
कि “गोम्मटसार के कर्ता नेभिचन्द्र तो सिद्धात चक्रवति थे और 
द्रव्यसग्रह के खासतौर से कर्ता नेमिचन्द्र सिद्धातदेव थे।” यह 
हेतु ऐपा कोई भिन्‍तता का द्योतक नही है। क्योकि त्रिलोकसार 
की टीका में स्वय माधवचन्द्र ने ग्रथ के प्रारम्म गौर अन्त मे 
अपने गुरु नेमिचन्द्र का सेद्धातदेव” नाम से उल्लेख किया है। 
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ओर दूसरा हेतु भिन्‍नता के लिए यह दिया जाता है कि ' द्रव्य 
सग्रह मे आश्रव के भेदो मे प्रमाद को गिना है। जब कि 
गोम्मटसार मे प्रमाद को नही लिया है ।” यह हेतु भी जोरदार 
नही है। क्योकि इस विषय मे शास्त्रकारों की दो विवक्षा रही 
है। तत्वाथे सुत्र और उनके भाष्यकार आधदिको ने आश्रव के 
भेदो मे प्रमाद को लिया है, मृलाचार आदि मे प्रमाद को नही 
लिया है | ये दोनो हो विवक्षाएं नेमिचन्द्र के सामने थी और 
दोनो ही उन्हे मान्य भी थी इसीलिए उन्होने जहाँ बृह० द्रव्य 
सग्रह में आश्रव-भेदो मे प्रमाद को लिया है वहाँ लघु द्रव्यसग्रह 
की १६वीं गाथा मे प्रमाद को नहीं भी लिया है। [देखो 
अनेकांत वर्ष १२ किरण ५) 


अलावा इसके उन्होने द्रव्यसग्रह को समाप्त करते हुए 
जिस ढग से अपनी लघुता प्रदर्शित को है। वही ढग उन्होने 
त्रिलोकसार की समाप्ति के समय में भी अपनाया है। दोनो के 
वाक्यो को देखिए-- 


इदि णेमिचन्द सुण्णिणा अप्पसुदेणामयणदिवच्छेण । 


रइयो तिलोयसारो खमतु त॑े बहुसुदाइरिया ॥ 
[त्रिलोकसारे] 


दब्वसंगहमिणं मुणिणाहा, दोससंचयचुदा सुदपुण्णा ३ 
सोधयंतु तणुसुत्तधरेण णेसिचंद मुणिणा भणियं ज॑॥॥ 
[द्रब्यस ग्रह ] 


इनमे अप्पसुद-तणुसुत्तधर, सुदपुण्णा-बहुसुदा ये वाक्य अर्थ-साम्य 
को लिए हुए हैं। इससे दोनो को अभिन्‍त मानने की ओर हमारा 
मन जाता है| इस प्रकार जबकि नेमिचन्द्र का समय विक्रम की 
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११वी शताब्दी के तीसरे चरण तक पहुँच जाता है तो उनके 
शिष्य माघवचन्द्र का भी विक्रम स० ११२९५ में जीवित रहना 
संभव हो सकता है। माधवचन्द्र ने त्रिलोकसार की टोका 
गोम्मटसार की रचना के बाद बनाई है। क्योकि धिलोक्सार 
गाथा २५० की टीका मे एक गाथा “तिण्णसय जोयणाण “४” 
डद्धुत हुई है वह गोम्मटसार जीवकाड की है । 


त्रिलोकसार टीका और क्षपणासार को शैली एवं तत्व 
विवेचन का तुलनात्मक अध्ययन करने पर भी दोनो के एक 
फतू त्व का निश्चय किया जा सकता है इस ओर साहित्यिक 
विद्वानो को ध्यान देना चाहिए । 


क्षपणासार की प्रशस्ति मे माधवचन्द्र ने अपना दौक्षागुरु 
सकलचन्द्र को बताया है। इस पर विचार उठता है कि उनके 
विद्यागुरु नेमिचन्द्र के होते हुए उन्‍होंने सकलचन्द्र से दीक्षा क्यो 
ली ? ऐमा लगता है कि दीक्षा के वक्‍त शायद नेमिचच्द्र दिवगत 
ही गए हो | इसी से उनको सकलचन्द्र के पास से दौक्षा लेनी 
पडी हो। साथ ही ऐमा भी मालूम पडता है कि त्रिलोकसार 
फी टीका व समाप्ति के समय तक वे दीक्षित ही नही हुए थे । 
क्योकि टीका की प्रशस्ति या टीका में यन्न-तत्र ऐसा कोई 
उल्लेख नहीं पाया जाता है जिससे उनका मुनि होना प्रगट 
होता हो । क्षपणासार से तो शुरू मे ही वे अपने को मुन्ति 
लिखते हैं। इन सब बातो से यही निष्कर्ष निकलता है कि 
नेमिचन्द्र स्वामी को जब वृद्धावस्था थी तब उनके शिप्य 
माधवचन्द्र युवा थे और इससे माधवचन्द्र का अस्तित्व वि० स० 
११२५ में माना जा सकता है। इस समय के साथ एक बाधा 
अगर यह उपस्थित्त की जावे कि क्षपणासार को प्रशस्ति से 
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उस तो रयना रादा भोज की मनन्‍्धी बाउचलि यों मिमिन्न बहा 
ते दी इतिहास में राणा भोज गा समय थिंठ से ११०४ से 
ते झा है | इस समाधान ये 2 सा ना है कि छपणासार 
गी सशाधप्यि थ समय कम शाखा थोश नी है हो सब भो 
बादाब लि भतपर्त गो अपेक्षा सन्‍्भी तो उसी गा ग/ ला सब ता है। 
वियार प्रगद बिए हैं ये बर्ण तक 
बलाम के खो जी बिटानों पर छाटते 
वेज दटू णिउदटोीने एससम्बस्ध मे शव तक 
उस पर ये पुर घिचार पर ने की कृपा क रे । 


प्स लेय में मेने कुछ एइलोजों ने क्षपप्रासार के कर्ता 
घोर पियोक्‍सार की दीवा के क्या साधवचसद्र वी अभिन्न होने 
मी पभावना यक्त का पी । जौर उन ऐनिहामिक विद्वानों से 
लियोन कि दोनो को शिस्त-विस्य मान सतसे है एस सम्बन्ध से 
पुन चिसार मरने थी प्ररणा बी थी। क्षपणासार की प्रण्नस्ति 
में उसनवी समाप्ति का समस छझगा स० ११०४ दिया ह। इसे 
हमने सनस्थय्गर के मतानुसार बिक्रम स० मानकर उसी आधार 
पर हमने वह लेख लिखा या। 


उसपर भाई परमानन्दजी ने अनेकांत के उसी अक में 
दोनों माधवचन्द्र को भिन्‍न-भिन्‍न बतलाने का प्रयास विया है । 
उनके मनव्य की पुष्टि के लिये उनके लेख से ४ दलीले सामने 
भाई है। नीचे हम उन्ही पर विचार करते हैं-- 

(१) प्रथम दलील उनवी यह है कि-निमिचन्द्र सिद्धात 


सकी का समय विक्रम की १५वी सदी के पूर्वाद्ध/ के बाद वा 
नही हो सकता है| क्योकि नेमिचन्द्र और चामुण्डराय रामकाल 
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के हैं ओर चामुण्डराय राचमल्ल के मन्नी रहे है। राचमल्ल का 
समय वि० स० १०४१ तक का है। अतः इन नेमिचन्द्र के शिष्य 
साधवंचन्द्र का समय वि० स० ११२५ मानना असगत है।” 


इम सबधमे हमारा कहना यह है कि- बाहुवलि चरित्रमे 
गोम्मटेश की स्थापना का समय कल्कि स० ६०० लिखा है। 
जिसे प्रो० प० हीरालाल जी ने जेनशिलालेख सग्रह प्र० भाग की 
प्रस्तावना मे विक्रम स० १०८६ माना है। और गौम्मटेश्वर की 
स्थापना के समय चाघुण्डराय और नेमिचन्द्राचाययं दोतो मौजुद 
थे ही। तथा द्रव्यसग्रह की टीका मे ब्रह्मदेव ने नेमिचन्द्र को 
घाराधीश राजा भोज के समय का लिखा है। यह राजाभोज 
विक्रम की ११वी सदी के चौथे चरण मे मौजूद थे ऐसा इतिहास 
से सिद्ध है। एवं चामुण्डराय ने स्वराचित चारित्रसार में 
अमितगति कया पद्म उद्धत किया है। इत्यादि हेतुओ से 
चामुण्डराय और नेमिचन्द्र का अस्तित्व विक्रम की ११वी सदी 
का चौथा चरण तक पाया जा सकता है। रही राचमहलल को 
बात सो इस विपय मे प्रो० हीरालालजी ने उक्त शिललेखसग्रह 
कौ प्रस्तावना मे जो लिखा है वह उन्ही के शब्दो मे पढियेगा-- 


“गोम्मटेश की प्रत्तिष्ठा राजा राचमल्ल के समय मे ही 
हुई ऐसा कोई शिनालेखीय प्रमाण नही है | केवल भुनवलिशतक 
में ही ऐसा कथन है किन्तु उसका रचना समय ईसा की सोलहवी 
शताब्दी अनुमान किया जाता है । जिन अन्यग्रन्थो से गोम्मटेश 
को प्रतिष्ठा का कथन है उनमे यह कही नहीं कहा गया कि यह 
कार्य राचमलल के जीते ही हुआ था। सच्‌ १०२८ से पहिले के 
किसी भी शिलालेख मे इस प्रतिष्ठा का समाचार नहीं पाया 
जाता है 4 
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(२) दूसरी दलील आप की यह है कि--/शिलाहारवश 
के राजाभोज और सकलचन्द्र-मुनिचरद्र शक स० ११२५ 
(विक्रम स० १२६०) के लगभग हये है अतः यही समय माधव- 
चन्द्र कृत क्षपणासार की समाप्ति का हो सकता है ।” 


इसका उत्तर यह है कि-एक सकलचन्द्र विक्रमस ० ११२५ 
के करीब भी हुए है देखो शिलालेख न० ५० (जनशिलालैखसग्रह 
प्र० भाग १० ७४) इसी तरह एक मुनिचन्द्र भी विक्रम स० ११६५ 
में हुये हैं। देखी शिलालेख न० २०४ (जनशिलालेखसग्रह द्वि० 
भाग पृ० २४६) सम्भव है क्षपणासार के क्ता माधदचन्द्र के 
द्वारा स्मुत सकलचन्द्र-मसुनिचन्द्र भी ये हो हो। यह सभावना 
इसलिये भी ज्यादह ठीक प्रतीत होती है कि- माघवचद्ध ने 
क्षपणासार की प्रशस्ति मे सकलचन्द्र के साथ नेमिचन्द्र सिद्धात 
चक्रवर्तो का भी स्मरण किया है। और नेमिचन्द्र के समय की 
सगति भी इन्ही सकलचन्द्र-मुनिचन्द्र के साथ बेठती है। आपके 
कथनानुसार विक्रम स० १२६० मे होने वाले सकलचन्द्र-म्ुुनिचन्द्र 
के वक्त तो कोई नैमिचन्द्र सिद्धांतचक्रवर्ती हुये ही नहीं। जैन 
इतिहास से गोम्मटसार के कर्ता के अलावा उनके बाद अन्य भी 
कोई नेमिचन्द्र सिद्धातचक्री हुये हो ऐसा कोई उल्लेख देखने में 
आया नही है। यह भी सोचने की चीज है कि>विक्रम 
स० १२६० के लगभग प० आशाधरजी हुये है तो क्या उनके 
वक्त नेमिचन्द्र-माधवचन्द्र आदि सिद्धात चक्रियो का अस्तित्व 
था ? एवं शब्दार्णव-चन्द्रिका वृत्ति की प्रशस्ति मे सोमदेव ने 
भोजदेव का उल्लेख करते हुये शिलाहारवशी लिखकर यह व्यक्त 
किया है कि वह परमारवशी प्रसिद्ध राजा भोज से भिन्‍न है । 
उस तरह माधवचन्द्र ने क्षपषणासार भे भोजराजा को शिलाहार 
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वशी नही लिखा है इससे यही अनुमान करना पडता है कि-- 
इन माघवचन्द्र के वक्त तक शिलाहारवशी कोई राजा भोज 
हुआ ही न था । हुआ होता तो ये भी उसे शिलाहारवशी लिखे 
बिना नही रहते । 


(३) तीसरी इलील आपकी यह है कि-- “शक स० को 
विक्रम स० मानने से इतिहास मे बडी गडवडी पेदा होती है ।” 
इसका उत्तर यह है कि गडवडी तो उस हालत मे पंदा हो 
सकतीहै जबकि किसी उल्लेखमे शकस० का प्रयोग विक्रम सवत्‌ 
मे हुआ हो उसे हम शालिवाहन सवत्‌ मानकर चलें। माधवचन्द्र 
ने त्रिलोकसार गाथा ८५५० की टीकामे शकराज का अथ विक्रम 
किया है। इस लिये उन्तके मत के अनुसार क्षपणासार मे दिये 
हुये शक स को हमे विक्रम स० मानना चाहिये । ऐसा न मानने 
से ही इनके इतिहास में गडबडी पडती है और इतिहास की 
कफडी बेठामे को ऊटपटाग कल्पना करनी पडठी है। अगर 
हस्तलिखित प्रतियो मे उवत्त गाथा ५५० की टीका का प्रचलित 
पाठ सही रूप मे है और निश्चियत. वह माधवचन्द्र की कलम 
से लिखे अनुसार ही है तो उस समय में होने वाले अभयनन्दि- 
चीरनन्दि-इद्रतन्दि-कनक्नन्दि-मेमिचन्द्र आदि उद्भट आचारयों 
का भी यही मत्त रहा होगा क्योकि अचे ले माधदचनद्ग इन मान्य 
जाचार्यो के मत से भिन्‍त कथन नही कर सकते हैं। और श्री 
साधवचन्द्रने कई गाथायें रचकर अपने गुरु नेमिचद्रकी सम्मत्ति 
से त्रिलोकसार मे सामिल की है तो त्रिलोकसार की गाथा ८५० 
को टीका से शक का अर्थ विक्रम भी माधवचद्र ने अपने गुरु वी 
सम्मति या उनकी आम्नाय के अनुसार ही किया होगा । साथ 
ही माधवचद्र भी तो स्वय सिद्धातचक्रवर्ती थे । ऐसी अवस्था मे 
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सवत्‌ की समस्या बहुत गम्भीर बन जाती है। इस सम्बन्ध मे 
और भी बाते विचारने की हैं | ज॑से कि विक्रम सवत्‌ का प्रारभ 
चेत्रशुक्ला एकम्‌ को हुआ वही मिती शक सवत्‌ के प्रारम्भ की 
कंसे हुई ? तथा धवलादि प्राचीन ग्रथो मे वीरनिर्वाण की काल 
गणना शक सबत्‌ तक क्यो बताई ? उससे भी १३५ वर्ष पूर्व से 
चल रहे विक्रम सवत्‌ तक क्यो नही बत्ताई ? इत्यादि बातो को 
देखते हुये यही भाभास होता है कि कही प्राचान आचार्यों की 
दृष्टि मे शक सबत्‌ ही विक्रम सबत्‌ तो नही था ? कया बाहुबली 
ही चामुण्डराय मत्री नही थे ? 


(४७) चौथी दलील आपकी यह है कि--परमारवशी 
राजा भोज उत्तरप्रात मे हुआ है ओर गोम्मटसार के कर्ता 
नेभिचद्राचारय दक्षिणप्रात मे । इसलिये इन नेमिचद्र के शिष्य 
माधवचद्र की सगति परमारवशी राजा भोज के साथ नहीं 
बेठाई जा सकती ,” इसका उत्तर यह है कि-दक्षिणप्रात के मुनि 
उत्तरप्रातमे और उत्तरप्रातके मुनि दक्षिणप्रातमे पहिले भी आते 
जाते रहे है और अब भी भते जाते हैं । दक्षिणप्रात के मुनि श्री 
शातिसागर जी महाराज तो अभी २ बहुत अरसे तक उत्तरप्रात 
मे रहे है यह सवेविदित है। और ऐसा कोई आचारशास्त्र का 
नियम भी नही है जिससे किसी एक प्रात के मुनि दूसरे प्रात मे 
न जा सके । 

मैं आशा करता हू कि मेरे भाई प० परमानन्दजी साहब 
तटस्थ होकर इसपर पुन- गम्भीरता से विचार करने की 
कृपा करेंगे । 


उदिष्ट दोष भीमांसा 


आज से करीब ८ मांस पहिले मेरा एक लेख “साधुओं 

की आहारचर्या का संमय” शीर्षक से जेनगजट के गत पथ षणाक 
भे निकला था। उसे मैंने “आगमानुसार सुनियो का भोजन 
काल क्या हीना चाहिये ?” इस ध्येय को लेंकर लिखा था। 
और विद्वानों के विचारा्थ उसे जैन गजट मे प्रकाशित कराया 
या। मैं प्रतीक्षा मे था कि-कोई विद्वान उस विषय मे लिखे । 
जैवगजटके ता० & और १६ मई के अडूूमे प्र ०चादमलजीघचूडीवाल 
से “कटारियाजी का एक लेख” इस शीष॑क से लेख छपाया है। 
उसमे उन्होने इस विब॑य की चर्चा करने के पूर्वे उद्िष्ट दोष की 
विवेचना की है । इंसका कारण यह है कि-हमने अपने लेख 
फी आदि मे उत्थानिका के तौर प्र मूलाचार का प्रमाण देकर 
यह दर्शाने का उद्यम किया था कि मुनियो को भिक्षा शुद्धि 
, में अन्य २ विधियों के साथ एक विधि यह भी है कि- भिक्षा 
यथाकाल प्राप्त की जावे | मूलाचार का जो प्रमाण हमने दिया 
था उसमे भिक्षा यथाकाल लेने के साथ २ अच्य वात्तें भी लिखी 
थी जंसे “सिक्षा प्रासुक हो । जिसके सम्पादन में साधु का मन्त, 
चचन, काय और ३$न सम्बन्धी कृत-कारित-अनुमोदता फा कुछ 
भी सम्पके न हो आदि | हमारे इस लिखने का चुडीवालजी ने 
यह फलितार्थ निकाला कि- मैंने (मिलापचन्दने) ऐसा लिखकर 
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यह अभ्रिप्राय प्रगट किया है कि 'वरतेमान के साधु सव 
उद्दिष्टादि दोषों से युक्‍त भाहार ग्रहण करते है अत. उन्हें 
चेतावनी दी है अथवा जेनसमाज को यह चेतावनी दीहै किज्जों 
साधु उदिष्टादि दोप युक्त आहार ग्रहण करते है उन्हें साथ 
नही मानना चाहिये ।” 


यद्यपि उस वक्‍त उहिष्ट के विषय मे लिखने का मैरा 
रच मात्र भी विचार नहीं था। क्योकि वर्तमान के कतिपय 
जैनसाधुओ की आहारचर्या और उनको दिये जानेवाले आहारके 
तैयार करने मे होने वाले ग्रहस्थो के कारनामे श्राय सभी 
विचारवानों को खटकने जैसे है। अब आपने जो उद्िष्ट के 
विषय मे अपने विचार प्रगट किये है वे भी मुझे आगमानुक्ूल 
नजर नही आते है । भापने जितना भी लिखा उसे देखने पर 
हमको यही आभास हुआ कि वर्तमान मे छुनियो की जैसी कुछ 
प्रवृत्ति चल रही है उसे ही श्रेष्ठ और शास्त्रोक्‍्त घिद्ध करना । 
यही आप का ध्येय है । किन्तु आप इसमें पद“पद पर स्खलित 
होते चले गये है । यो तो आपने अनर्गल ढंग से बहुत सारा 
लिखा है । नीचे हम उसका सार्राश देते हुये समीक्षा लिखतेहैं- 


(१) आपने लिखा उद्दिष्टादि दीष सूक्ष्म दोष है। 
प्रायश्चित्त के योग्य नही हैं । 
समीक्षा 
आपने आदि शब्द देकर उहिष्ट ही नहीं अन्य उद्गमादि 
सभी दोषों को यूक्ष्म दोष बता दिया है । और ये प्रायश्चित्त के 


योग्य नही ऐसा लिखकर तो बडा ही गजब किया है। इसके 
_लिये बापने मुलाचार का प्रमाण दिया परन्तु ग्रथकार का 
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आशय सृक्ष्म दोष बताने का कया हैं ? इसके समझने मे आपने 
भूल की है। मूलाचार मे अध कर्म नामक महादोष जिससे 
मुनित्व ही नही रहता उसका वर्णन करने के बाद उहिष्ट दोष 
का वर्णन करते हुये टीकाकार ने उसे सूक्ष्म दोष बताया है सूक्ष्म 
दोष बतानेका कारण स्वय टीकाका रने यह लिखाहै कि-“अध - 
कर्म, पार्ड्वात्‌ औद शिक सूक्ष्म दोषपरिहत्तु कामः प्राह” 


अर्थात्‌ अध कर्म नामक महादोप के पास मे जौह शिक 
दोष सूक्ष्म है ? याती अध कम जैसे महादोष के सामने यह दोष 
हलका है ऐसा इसका तात्पयं है। इसका मतलब यह नही है कि 
वह मुनियो के लिये उपेक्षणीय समझकर प्रायश्चित्त के अयोग्य 
ही मान लिया जाय । आशीविष सपे से अन्य सर्प कम विषेले 
होते है ऐसा कहने का यह मतलब नही है कि--उन अन्य सर्पों 
से न बचा जाये । जब १५वी प्रतिमाधारी श्रावक के लिये ही 
उहिष्ट दोष का टालना जरूरी बताया है तो इसी से समक्ष 
लीजिये कि वह मसुनियो के लिये कितना बडा दोष हो सकता है 
ओर इसीलिए टीकाकार ने 'परिहत्तु काम” पद देकर इसे 
टालने के लिये स्पष्ट निर्देश किया है | उहिष्टदोष १६ 
उद्गमादि दोषो मे आद्य और प्रझ्ुुख है क्योकि बाकी के १५ 
दोष भी मुनि के उदद श्य से ही बनते है अत वे सब भी एक 
तरह से उद्विष्ट दोष के ही अद्भ हैं ऐसी हालत मे उद्दिष्द दोष 
को मामूली-उपेक्षणीय दोष बताना अयुक्त हैक्रमुनियों के २८ 





एप मूलाचार अर ६ गाथा ४२ की टीका में लिखा है कि-- 
उद्गमोत्पादनादि अध कर्म के अश ८-८ हिस्से होने से परित्याज्य हैं। इन 
दोनो को अध कर्म (सुनित्व नाशक) के ही भाग बताये हैं मत, ये सब 
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मूलगुणो के अन्तगत ५ समितियों के नाम भाते हैं। उदिष्टादि 
दोष सहित आहार लेने वाले साधु के एबचणा समिति का पालन 
नहों होम से घुलगुण का घात होता है। मूलाचार के प्रथम 
अधिकार मे एपणा समिति का स्वरूप इसप्रकार बताया है-- 


छादाल दोससुद्ध कारणजुत्त' बिसुद्धणभवकोडी । 
सीदादीसमभुत्ती परिसुद्धा एसणा समिदी ॥१३॥ 


अर्थं--जों आहार ४६ दोषो से रहित हो, ओर मन, 
वचन, काय, कृत कारित आदि नवकोटि से शुद्ध हो ऐसे आहार 
को कारणवश से लेना | तथा वह ठण्डा, गरम, रस, नीरप्त, रुक्ष 
कसा भी हो उसके लेने मे समभाव रखना रागद्वेष नही करना 
इसे निर्मल एषणा समिति कहते है-- 


इसलिये भोजन मे उहिष्टादि दोषोका टालना मुनियोके 
लिये अत्यन्त आवश्यक है । आपके कथनानुसार ये नगण्य होते 
तो एषणासमिति नामक मूलगुण मे इनको टालने का आदेश 





भी अध वर्म के ही उत्पादक हैं अत प्रखर दोष हैं इन दोपो से वचकर 
नही चलने वाला सीधा अध कर्म रूपी महागरत्ता मे गिरता है। उद्िदष्द 
दोप से त्रस स्थावरों के पाप की अनुमोदना होती है अत यह त्याज्य ही 
है । महापुराण पर्व ३४ श्लोक १६४६ में बताया है कि उद्विदष्टादि 
दोप दूषित आहार को चाहे प्राण चले जायें वे मुनि ग्रहण नहीं 
करते थे । 


शकितामिह्कत दिदुष्ट क्रयक्रीतादि लक्षण । 
सूत्र निविद्ध माहार नेच्छन्प्राणात्ययेडपि ते ॥१६ंव॥ 
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नहीं दिया जाता | इन दोपो की अवहेलना करने का अथ्थे है 
एपणा समिति का पालन नही करना । अर्थात्‌ घूलगुण का ध्यत 
करना | “नप्टे मूले कुत शाखा” जब मूलगुण ही नही तो साधु 
का अन्य आचार सब निरथक है। जेसा कि मुलाचार के 
समयसाराधिका र मे कहा है -- 


मूल छित्ता सम्णे जो गिण्हादी य बाहिर जोगं । 
बाहिर जोगा सब्वे मूलविहृणस्ध कि करिस्सति ॥२७॥ 


अथ - जो साधु सूलगुणो का विघात करके वृक्षमूलादि 
अन्य बाह्य योगो को साधता है। उस मूलघाती के वे बाह्ययोग 
किसी काम के नही है। 


पुन कह्ढा हैं-- 


वदसीलगुणा जम्हा भिकखा चरिया विशुद्धिएठति। 
त्तम्हा भिक्‍्वाचरियं सोहिय साहू सदा विहारिज्जा ॥११२॥ 


भिक्‍खें वक्‍क हृदयं सोधिय जो चरदि णिच्चसो साहु। 
एसो सुटिठसाद्ध भणिओ जिणसासर्ण भयवं ॥११३७ 


अथ-भिक्षा शुद्धि के होने पर ही न्रत शीलादि गुण 
तिष्ठते हैं। इसलिये साधु को सदा भिक्षाचर्या को शोधकर 
चलना चाहिये । टीकामे लिखा है कि - भिक्षाचर्या शुद्धिश्व 
प्रधान चारित्र सर्वेशास्त्रसारभुतमिति |” शिक्षा की शुद्धि यह 
एक प्रधान चारित्र है जौर सकल शास्त्रो की सारभूत है ॥११२॥ 


जो साधु नित्य भिक्षा, वचन, और हृव॒य को शोधकर 
विचरता है । उसी को भगवान ने जिन शासन मे श्रेष्ठ साधु 
साना है ॥११३॥ 
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इन उद्धरणोसे सहज ही जाना जा सकताहै कि-जैन घर्मके 
आचार शास्त्रों मे भिक्षा शुद्धि के लिये उहिष्टादि दोषो के 
टालने को कितना महत्व दिया गया है । जिसे कि आप मासूली 
समझते है। भिक्षा शुद्धि को अचौर्य व्रत की भावनाओं में भी 
गिनाया है। अत' उप्तकी अवहेलना से महात्रत के घात का भी 
प्रसग आता है । इसके सिवा मूलाचार अधिकार १० गाथा १८ 
में अचेलकादि दस प्रकार का श्रमणकल्प बताया है उसमे दूसरे 
नम्बर पर अनौद शिक भेद भी बताया है ये श्रमणो के लिगर 
चिह्न बतायेहैं इससे सिद्धटे कि-बिना उद्िष्टादि त्यागके मुनित्व 
ही नही और इसी लिये उदहिष्ट दोष को ४६ दोषो मे प्रथम स्थान 
दिया है । आचार्य ने जगह-जगह इन दोषो से बचते रहने का 
निर्देश किया है देखो मूलाचार अ० ८ गाथा ४६) भध्याय १० 
गाथा १६, २५, २६, ४०, ५२, ६३, ११२, १९१२। अध्याय ५ 
गाया २१०-२१८ । अध्याय ६ गाथा ७-८ आदि | इस तरह जब 
ये दोष ही नही, किन्तु महाव्नतादि मूल ग्रुणो के घातक प्रखर 
दोष सिद्ध होते है तत्र ये अवश्य प्रायश्चित के योग्य हैं क्योकि 
प्रायश्चित्त शब्द का अ्थ ही यह है कि-प्रायः यानी दोषों का 
चित्त यानी शुद्धीकरण । एक तरफ तो इन्हे दोष भी मानना 
और दूसरी तरफ प्रायश्चित्त के अयोग्य भी कहना यह परस्पर 
विरुद्धता है। किसी भी आचाय ने इन्हे प्रायश्चित्त के अयोग्य 
नही बताया है क्या कोई दोष भी अद्भीकार के लिए होते है ? 
जब अजड्भीकार के लिए नही होते तो स्वत ही ये दोष प्रायश्चित्त 
के योग्य सिद्ध होते हैं। जितने असख्य विकृत परिणाम है, उतने 
ही प्रायश्चित्त भी होते हैं । 
आपने जो उदििष्टादि दोषो को जान लेने पर भी उसकी 
_शुद्धि प्रतिक्रमण से हीं होजाना लिखा है वह भी मन कल्पित है, 
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प्रतिकरगण कोई जादू का डण्डा नही है जो जानबूझकर निर्भय 
हो रोज दोष करते जाये, फिर भी उसके (भिच्छामि दुक्कड) 
पाठ मान्न से दोष दूर हो जाये । प्रतिक्रमण तो दोष लगो चाहे 
नलगो करना ही पडता है वह तो नित्यनंभित्तिक क्रिया है 
( देखो मूलाचार अ० ६ गाथा ६१ )। दोषो का प्रायश्चित्त 
आलोचन करके भी पुन' उन्हे करने वाले साधु के अध कर्म 
बताया है और इहलोक परलोक की हानि बताई गई है ( देखो 
मूलाचार अ० १० गाथा ३६ )। 


(२) आपने लिखा-वसतिका, पीछी, कमण्डलु आदि 
मुनियों के उद श्य से ही बनते हैं अत घग्रुनियों के उद्देश्य से 
आहारादि के बनने मे कोई उहिष्ट दोष नहीं है। उदहिष्ट का 
त्यागी मुन्ति होता है, श्रावक नही । 

समोक्षा 

आहारादि के बनाने मे मुनि का कोई योगदान हो इसे 
शायद आप उहिप्ट समझते हैं औौर इसी अभिप्राय से शाप 
लिखते हैं कि-“उद्दिष्ट का त्यागी मुनि होता है श्रावक्त 
नही (” परन्तु उद्दिष्ट का यह लक्षण नही है। आहारादि के 
बननेमे मुनिका अनुमति आदि कोई भी सम्पर्क हो तो वह अध 
कर्म दोष कहलाता है । यह दोष उद्दष्टादि ४६ दोषो से अलग 
है । और वह मुनित्व का घातक महाच्‌ दोप है। आहारादि के 
बनाने से पचसूना के हारा छह काय के जीवो की विराधना 
होना अध. कर्म कहलाता है ।% ऐसा कार्य गृहस्थ ही करता है। 





के जिस रसोई के बनाने मे श्रस जीवों का घात हो उसे अ,पने 
अधघ कर्म कहा है। यह परिभाषा आपकी मनघढ़न्त है । 
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अगर ऐसा कार्य मन, वचन, काय, कारित, कृत, अनुमोदना 
से सुनि करे तो उसके अघ कर्म दोष लगता है। इसको ही 
नवकोटि दोप कहते है । (देखो आचारसार अ० ८, श्लोक १६) 
उदद्दिष्ट दोष इससे जुदा है। उसकी गणना -६ उद्गम दोषों 
मे की है। उद्गमादि मिला कर कुल ४६ दोप होते हैं। ववकोटि 
की अशुद्धि यह ४६ दोपो से अलग है। घझूलाचार मे एपणा 
समिति का स्वरूप बताते हुए गाथा मे ४६ दोष और नवकोटि 
की गशुद्धि दोनो टालने का उपदेश दिया है। (यह गाशथा प्रस्तुत 
लेख मे ऊपर उद्धृत की जा चुकी है) इससे सिद्ध होता है कि 
४६ दोपो मे वरणित उद्विदष्ट दोप और नवकोटि दोनो भिन्न २ 
हैं। इससे यही फलितार्थ निकलता है कि आहारादि के बनाने 
मे मुनि का अनुमति आदि कुछ भी सम्पर्क होना उद्दिष्ट दोष 
नही है । वेसा करना तो अध कम दोष होता है। तो फिर 
उद्दिष्ट दोप कौनसा है ? उसका स्वरूप निम्न प्रकार से बताया 
गया है -- 


मूलाचार पिण्ड शुद्धि अधिकार गाथा ६-७ मे जैन निग्नथ 
भुनियो को उद्देश्यकर यानी उनके निमित्त से बनाये गये 
आहार को उद््दिष्ट आहार माना है। उप्तको ग्रहण करने वाले 
मुनि के उद्दिष्ट दोष लगता है। कार्तिकेयानुप्रेज्ञा सस्क्ृत टीका 
के पृष्ठ २८५ में उद्दिष्ट की व्याख्या ऐसी की है-- पात्र: 
मुद्दिश्य निर्मापितः उद््दिप्ट. ।” पात्र के उद्देश्य से बनाया 
उद््दिष्ट है । 


इसका मतलब यह हुआ कि जिस आहार के बनाने में 
मुन्ति का मन, वचन, काय, कृत, कारित अनुमोदना सम्बन्धी 
चाहे कुछ भी लगाव न हो, उसको श्रावक ने अपनी ही इच्छा 
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से मुनियो के निमित्त बनाया है तो ऐसा आहार भी उद्दष्द 
दोप से दूपित माना जाता है और वह मुनियों के लिए त्याज्य 
होता है । कोई कहे-सभी सुनि मन पर्यय ज्ञानी तो होते नही, 
उनको क्या मालुम कि दाता ने हमारे निमित्त से आहार बनाया 
है या नही वनाया है ” इसका उत्तर यह है कि एक यही नही 
दोप तो सभी प्राय मालूम होने पर ही लगते है। माक्षम होने 
पर भी आहार को न त्यागे तभी दोप लगता है। यह नही कि 
आम लोगो के सामने यह स्पष्ट होते हुए भी कि - अम्ुक चौके 

नियो के निमित्त से ही बनते और खुद मुनि भी अपने मनमे 
ऐसा ही जान रहे है फिर भी वे मुनि उसमे जीमते रहे और 
ऊपर से यह कहते रहे कि हमको कया पता कि ये हमारे लिए 
बनाते हैं तो यह तो अपने को निर्दोपी बताने का ढोग है। फल 
त्तो भावों का लगेगा। तथा अन्य निर्वाध हेतुओ से भोजन फी 
उद्दिप्टता आदि स्पप्ट होते हुए भी नवधाभक्ति में दाता के 
यह कह देने मात्र से कि-- “भोजन शुद्ध है।” उसे शुद्ध मान 
लेना यह भी दोपो के परिहार का मार्ग नही है। 


मूलाचार पिण्ड शुद्धि अधिकार की गाथा ए८ में लिखा है 
क्वि-- “कोई श्रावक मुनि को देख कर उन्हे आहार देने के लिए 
अपने बनते हुए आहार मे और भी जल तनन्‍्दुल भादि डालकर 
आहार को बढालें तो वह अध्यधि नामक दोप होता है । 


इस कथन से थीर भी स्पष्ट हो जाता है कि श्रावक 
मुनियों के उद्देश्य से आहारादि बनावे तो वह सदोप आहार 
। जिसका परित्याग मुनियों को करता पडता है कोई कहे -- 
दोप तो यहाँ श्रावक ने किया, मुनि ने तो किया नही । इसका 
उत्तर यह है कि कोई भी करो आहार तो सदोष हो 
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गया ) सदोष भाहार को लेना ग्रुति के लिये निपिद्ध है। यदि 
ये दोष गृहस्थो तक ही सीमित होते तो एपणा समिति में इन 
को टालने का उपदेश मूनियो को क्यो दिया जाता? एक 
उद््दिष्ट ही नही वाकी के १५ उद्गम दोष भी तो श्रावक द्वारा 
लगते है तो क्या वे भी मुनियों के त्यागने योग्य नही हैं? अन्तराय 
भी तो परकृृत होते है फिर उन्हें भी नही टालना चाहिए ? 
किन्तु ऐसी बात नही, परक्ृत होने पर भी दोप तो उन्हे ही लगता 
है जो इनका उपभोग करते है । जिस तरह थिप का उपभोग 
करने वाले को ही मरण-दुख उठाना पडता है उसके बनाने 
वाले को नहीं । दोपो का करना ग्ृहस्थ के ऊपर है तो उन्हें 
टालकर चलना तो साधु के हाथ में है अगर अपने अधिकार की 
बात में भी साधु प्रमाद करता है तो उसका दण्ड साधु को ही 
भुगतना पडेगा। # पद्मपुराण प्वे ४ श्लोक &१ आदि में 
लिखा है कि-- 


भरतजी मुनि के अर्थ बताया भोजन लेकर समवशरण 
मे गये और वहाँ मुनियो को जीमते के लिये प्रार्थेना करने लगे। 





# मुनिष्॒र्म प्रदीप ( कुन्थुसागर कृत सस्कृत ग्रथ ) पृ० ४४-४४ 
मे एपणा समिति के वर्णन मे प० वर्धमानजी शास्त्री ने भावार्थ मे अर्ध 
कर्म और औददेषिक दोष फे लिए इस प्रकार लिखा है जो गृहस्थ अनेक 
जीवो की विराधना करने वाली जीविका करते हैं उनके यहाँ आहार 
लेना अध्॒ कर्म दोष है । यह दोष पिण्ड शुद्धि को सबसे अधिक नाश 
करने वाला है ।। किसी देवता वा किसी दीन-दरिद्री के लिए बचाया 
हुआ भाहार ग्रहण करना वा देना भौददेशिक दोप है। (मृलाचार से 
बिल्कुत विरुद्ध कथन हैं और आपत्तिजनक हैं ) 
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तब भ० ऋपषभदेव ने कहा “भरत | स्रुनि उनके लिये बनाया 
उद्दिदष्ट भोजन कभी ग्रहण नही करते और न यह आहार-दान 
की रीति है कि तुम भोजन यहाँ लेकर आगये ' 


इससे भी स्पष्ट है कि-सुनि के निमित्त बनाया भोजन 
उद्दिष्ट है । 


मूलाचार के उसी अधिकार मे लिखा और भी देखिये-- 


जह मच्छयाण पयदे मदणुदये मच्छया हि मज्जंति। 
णहि मडूगा एवं परदूठकदे जदि विसुद्धो ॥६७॥ 


अर्थ--जिस प्रकार कोई मच्छियो को पकडने के लिये 
जल में ऐसी चीज डाल देता है जिससे मच्छियाँ गाफिल हो 
जावे तो उस मद-जल से मच्छियाँ ही गाफिल होगी वहा रहने 
चाले मेढक नही । उसी तरह जो भोजन जिन गृहस्थ कुटुम्बियो 
के निभित्त से बना है उप्तसे उन्ही को दोप लगता है। मुनि के 
निमित्त नही बनने से उसको लेने मे मुनि को कोई दोष नही 
लगता है । 


इस उदाहरण से भी ग्रल्थकार का आशय यही प्रगट 
होता है कि-मुनियों के निमित्त से आहार नही बनना चाहिये । 
अग्र उनके निर्मित्त से बनेगा तो उसका दोप भी वह आहार 
ग्रहण करने पर इत मुनियो को ही लगेगा । 


जो आपत्तियाँ मुनियो के उद्देश्य को लेकर बनने वाले 
आहार में उठती है वे ही सब आपत्तियाँ मुनियो के उद्देश्य से 
घनने वाले वसतिका-उपकरणादि मे भी उठती हैं इसलिये 
मनियो के लिये वस॒तिकादि भी उदृगमादि ४६ दोषो से रहित 
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ही ग्रहण योग्य मानी है। प्रमाण के लिये देखिये-- 
मूलाचार समयसाराधिकार मे लिखा है कि-- 


वर्ड सेज्ज॑ उर्वाध उन्गम उम्पायणे सणादीहि। 
चारित्तरतखणद्ठ सोधणय॑ होदि सुचरितं ॥१६॥ 


श्र्थ-जो मृति चारित्र रक्षा के लिये भिक्षा, वसतिका, 
उपकरणादि को उदगम-उत्पादन-एषणादि दोषों से शोधता 
हुआ उपभोग करता है वह उत्तम चरित्रवान्‌ होता है । 


पिडो वधि सेज्जाओ, अविसाधिय जो य भुजदे समणो । 
मूलद्‌ठाण पत्तो, भुवणेसु हवे समण पोललो ॥२५॥। 
तस्स न सुज्झइ चरिय, तव संजम णिच्चकाल परिहीण । 
आवासय ण सुज्झइ चिर॒पव्वइयों वि जईइ होइ ॥२६॥ 


(अर्थ-जो श्रमण, भिक्षा उपकरण वसतिकादि को बिना 
परिशुद्ध किये उपभोग करता है वह गाईस्थ्य को प्राप्त होता 
है, और तुच्छ निदित श्रमण कहलाता है । उसके सब तप सयम 
आवश्यक कर्मादि सदा अशुद्ध ही रहते हैं चाहे चिर दीक्षित 
साधु ही क्यो न हो ) 


ऐसा ही भगवती आराधना की गाथा ११४७ में लिखा 
है । १६ उद्गम, १६ उत्पादन, और १४ एपणा ये ४६ दोष है 
जो आहार सम्बन्धी माने जाते है। ये हो ४६ दोप वसत्तिका 
सम्बन्धी भी होते हैं। वे वस॒तिका में किस तरह घटित होते है 
ऐसा विवेचन भगवती आराधना की गाथा २३० की घिजयादया 
टोका और आश्ञाधरजी कृत सुलाराधना टीका इनदोनो टीकाओं 
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मे किया है। भट्टारक शुभचन्द्र ने भी कारतिकेयानुप्रेक्षा की गाथा 
४४६ की टीका में वह प्रकरण विजयोदया टीका से उद्ध त 
किया है । उसका कुछ नमूना हम यहा हिन्दी मे लिख देते हैं - 


"जो घुनि छह काय के जीवो की विराधना करके 
कारीगर से खुद वसतिका बनाता है या दूसरों के मारफत 
कारीगर से बनवाता है। वह अध.कर्म से दूषित वसतिका 
समझनी चाहिये । जितने दीन अनाथ व अन्य तापसी आयेंगे 
अथवा निम्रैथ मुनि आयेंगे उन सब के लिये यह वसतिका होगी 
इस उद्देश्य से श्रावक ह्वारा बनाई गई वसतिका उद्दिप्ट दोष 
युक्त होती है। अपने लिये घर बनाते समय “यह कोठरी 
साधुओ के लिये होगी ऐसे खयाल से श्रावक ह्वारा बनवाई गई 
वसतिका अध्यधि दोषयुक्त होती है ।” इत्यादि 


प० आशाधरजी ने भी सागारधर्मामृत अध्याय ५ श्लोक 
४६ मे अतिथि के लिये आहार, औषध, आवास-पुस्तक-पीछो 
आदि को ४६ दोपो से रहित देने को कहा है । 


आपने लिखा “पीछी, कमडलु गरम पानी आदि 

वस्तुयें गृहस्थो के उपयोग मे नहीं आठी वे तो मुनियों के 
निमित्त ही तैयार करनी पडती हैं ।” इसका उत्तर यह है कि- 
'छी कमडलु का उपयोग ब्रती श्रावक प्रोषधोषवास में करत 
है है। और सचित्त त्यागी श्रावक गरम पानी को काम में लेत 
है। । गरम पानी तो गृहस्थ के यहा अन्य भी कई काम के वारूर 
बनता रहता है । अत ये लोग इन वस्तुओ को अपने लियेय 
अन्य साधर्मी ब्र्ती श्रावकों के काम में आने के लिए तंयाः 
रखते है उन्ही मे से मुनियो को दे देते है| सर्दी, गरमी, बरसार 
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में प्रोपधोपत्रास और सामायिक करने वाले श्रावक आराम से 
व्रत पाल सके इस खयाल से गृहस्थ निर्जन एकात स्थान मे 
वसतिकायें भी बनवाते थे । उनमे मुनियो को ठहराते थे । बसे 
मुनि तो शून्यागार, विभोचितावास स्मणान गिरिकदरादि में 
भी निवास करते है । इस तरह इन सव के ग्रहण करने मे भी 
मुनियों के उद्दिष्ट दोप आने की सम्भावना नही रहती है । 


आपने लिखा--'कोनूर मे एक समय ७०० मुनि वाये 
उन्हें बाधा होने पर राजा ने उसी समय ७०० ग्ुफायें वनवाकर 
मुनियो की बाधा दूर की” | इस पर हम पू छना चाहते हैं कि- 
राजा भोज के पास कया कोई जादू था जो उसने तत्काल एक 
दो नहीं किन्तु सात सो गुफाये बनवा दी और अगर जादू नहीं 
था हो जब तक गुफायें बनने में वर्ष महीने लगे तब तक क्‍या 
मुनि खडे ही रहे ” । इस तरह आपने अपने इस कथन से दि० 
मुनिचर्या (सिंह वृत्ति) का एक तरह से उपहास ही किया है । 


आगे आप फिर इसी तरह लिखते है कि- तैरदालग्राम 
में हजारो मुन्तियो के निमित्त तत्काल हजारों वसतिकाय बन- 
वाई गई थी भादि” उत्तर मे निवेदन है कि हमे यह नहीं 
देखना है कि अम॒क ने यह किया, वह किया । हमको तो मुख्यत 
यह देखना है कि “शास्त्राज्ञा क्या है “” क्योकि अविवेक-अज्ञान 
और शिथिलाचार कोई भाज ही नया पैदा नही हुआ है यह तो 
अनादि से चल रहा है अत किसी हीन उदाहरण (नजीर) को 
विधेय नही माना जा सकता विधेय तो शास्त्र-समत क्रिया को 
ही माना जायगा । 

(३) आपने लिखा- श्रावक अपने लिये आहार बनाकर 
उससे से मुति को देवे यह भी उद्दिदष्ट ही है। उदिदष्ट का 
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थर्थ ही यह है कि जो किसी के भी उद्देश्य से बनाया जावे। 
समीक्षा 


धन्य है महाराज आपकी अद्भुत सुूझ को । खेद है कि 
शास्त्रों मे आपकी सूझ से प्रतिकुल लिखा मिलता है। देखिये- 
अमितगति श्रावकाचार का यह पच्च-- 


परिकल्प्य सविभागं स्व निभित्त कु ताशनौषधा दीनापम्‌ 


भोक्तव्य सागारंरतिथिन्नत पालिमि नित्यम्‌ ॥र्े8॥। 
[अध्या० ६] 


अर्थ -अतिथि सविभाग ब्रत के पालन करने वाले ग्ृहस्थ 
श्रावकोको अपने खुद के निमित्त बनाये हुये भोजन औषधादि मे 
से सम्यक्‌ विभाग को अतिथि के लिये देकर नित्य भोजन करना 
चाहिये । स्पष्टत' ऐसी ही पुरुषार्थ सिद्धपाय श्लो० १७४ मे है । 
एवं इसी तरह का कथन प० आशाधरजी ने भी सागारध्मासृत 
अध्याय ५ श्लोक ४१-५१ मे किया है। श्लोक-४१ की टीका 
से “अतिथि सविभाग” वाक्य की व्याख्या करते हुये वे 
लिखते हैं कि-- 

“अतिथे सम्यक्‌ निर्दोपो विभाग 
स्वार्थ कृत्त भक्ताद्य ण दानरूप 

इसमे भी “दाता अपने खुद के लिये बनाये आहारादि 
मे से भुद्ध अश अतिथि को देवे ।” ऐसा लिखा है । 

अब चूडीबालजी बतावें कि हम आपकी बात माने या 
शास्त्रकारी की ? आपने अपने कथन की पुष्टि मे वीरनन्दि कृत 
आचारमार का यह प्रमाण दिया है -- 
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यत्थ्बमुद्दिश्य. निष्पन्तमस्नसुद्िदष्ट सुच्यते । 
अथवा याम्र पाखडि दुबलानखिलानपि ॥२१॥ 
[अध्या० ८] 


अर्थ-यह खास मेरे ही लिये बनाया है ऐसा मुनि को 
मालप हो जाये तो वह अन्न उद्दिष्ट कहलाता है। अथवा 
सभी जेन साधु अन्य साधु व गरीबो के लिये बनाया अन्न भी 
उदिष्ट कहलाता है । 


इस एलोक में आये “यत्स्वमृहिश्य” का अर्थ आपने गृहस्थ 
के खुद के अर्थ बना आहार उहिष्ट है ऐसा किया है। ऐसा 
उत्सूत्र अर्थ करने वालो को हम क्या कहे ? हम तो इसे 
कलिकाल का ही प्रभाव समझते है । आपका किया अर्थ अन्य 
किसी भी शास्त्र से मिलता नही है और न किसी प्राचीन या 
अर्वाचीन ग्रन्थकार ने ही ऐसा अर्थ किया है वयोकि आचारसार 
ग्रन्य मुनियो का है अत वहाँ स्व! का अर्थ मुनि से ही है। वही 
आगे के श्लोक न० २२ मे तो इसे बिल्कुल स्पष्ट ही कर 
दिया है देखिये-- 


४ शुद्धमप्यन्न मात्मार्थ कृत सेव्य न सयते 

(शुद्ध भोजन भी अगर वह॒ अपने लिए बनाया गया है 
तो मुनि उसका सेवन नही करे) हमारे इसी अर्थ का समर्थन 
ऊपर लिखे अमितगति और आशाघधर के उद्धरणों से भी होता 
है आप तो कहते है गृहस्य अपने निमित्त बना आहार मुनि को 
दे तो वह उद्दिष्ट दोष है। उधर शुभचन्द्र कार्तिकेयनुप्रेक्षा की 
सस्क्ृत टीका (पृ० २८५) मे लिखते हैं कि-- पात्रभुद्देश्य 
निर्मापित. उद्दिष्ट |” पात्र के निमित्त से बना आहार 


८ 
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उद्दिष्ट हैं। इसका मतलब हुआ गृहस्थ अपने निमित्त बना 
आहार मुनि को दे तो उसमे उद्दिष्ट दोष नहीं है। कहिये 
घूडीवालजी आपका कथन प्रमाण माना जाये या शुभचन्द्र 
आदिका | राजा श्रेयास ने भगवान्‌ को आहार दिया था उस 
वक्त मूनिदान की प्रवृत्तिन हुई थी। वह आहार श्रेयास के 
कुटुम्ब के लिए ही बना बनाया तेयार रखा था उसे भगवात्त्‌ 
ने लिया तो आपके सिद्धातानुसार क्या भगवान्‌ ने उद्दिप्ट 
आहार लिया ? 

आपने लिखा--“कुन्दकुन्द स्वामी की गिरनारजी की 
यात्रा मे सहस्नो श्रावक गाडी घोडे डेरा तम्वू सहित साथ मे 
गये थे रास्ते मे साधुओ को दान देने के लिए चौके भी बनते' 
थे। उन चौको मे साधु आहार भी लेते थे ।” ऐसा लिखकर 
आपने यह अभिप्राय प्रगट किया है कि यह सब आड्म्बर 
मुनियो के निभित्त से ही हुआ था। उत्तर मे हमारा लिखना है 
कि-इस प्रकार का वर्णन कहा किसने कसा लिखा है ? सो तो 
आपने बताया नही बताते तो हम उसकी प्रामाणिकता पर 
विचार करते । ऐसा सुनते हैं कि-कुन्दकुन्दाचायं सघ सहित 
गिरनारजी गए थे वहा श्वेताबरों से विवाद हुआ ( देखो 
उृन्दावनजी क्ृत-गुरुदेवस्तुति सघ सहित श्रीकुन्दकुन्दगुर, बदन 
हेत गए गिरनार । ) उस विवाद में उन्होने पाषाण की बनी 
सरस्वती की पूर्ति मे से ये शब्द घुलवाए कि-- सत्यमार्गे 
दिगम्बरो का है ।” इस घटता का उल्लेख शुभचन्द्र ने भी पाडव 
पुराण में इस प्रकार किया है-- 

कुन्दुकुन्तो गणी पेनोज॑यंत गिरिभस्तके । 

सो$बताद्‌ बादिता ब्राह्मी पाषाण घढिता कलों ॥१४॥ 

[प्रथमपव॑ ] 
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अर्थ - जिन्होंने इस प्चमकाल मे गिरनारपरबंत के शिखर 
पर पापाण निर्मित सरस्वती देवी को बुलवाया वे कुन्दकुन्दाचा य॑ 
मेरी रक्षा करें । 


शास्त्रो मे “चतुविधाना श्रमणाना गण संघ.” ऋषि,-- 
मुनि यति अनगार ऐसे चार प्रकार के मुनियो का समुदाय सघ 
कहलाता है- ऐसी सघ शब्द की व्याख्या मिलती है। आचारय॑ 
वुन्दकुनच्द भी इन चार प्रकार के घ्ुनि सघ के साथ गिरमारजी 
गए होगे। विष्णु कुमार मुनि की कथा में भी अकपनाचार्य 
सात सौ मुनियो के सध सहित्त उज्जयिनी मे आए थे ऐसा तो 
लिखा है पर यह नही लिखा कि-हजारो श्रावक गाडी घोडे 
डेरा तम्बू उनके साथ थे। अन्य भी घुनिसघ की कथाओं में 
ऐसा वर्णत नही आता है। 

हा गलबत्ता ऐसा हो सकता है कि नन्दिसघ की 
गुर्वाबली में कुन्दकुन्द की उपयु क्त घटना का सम्बन्ध भरट्टारक 
पदुमनन्दि के साथ लिखा है । कुन्दकुल्द का अपर नाम पदुमनन्दि 
भी है। अत भ्रम से पदमनन्दि की घटना को दुन्दकुन्द के 
साथ लगादी है | पाषाण की बनी सरस्वती को बलातू बुलाने 
से ही वे भद्टारक पदमनन्दी शायद सरस्वती गच्छ के कहलाते 
हैं। इस नामका गउ्छ कुन्दकुन्द के वक्त नही था | इन पदुमनन्दी 
का समय उक्त गुर्वावली से विक्रम स० १३८४ से १४४० लिखा 
है। चू किये भट्टारक थे इसलिए गाडी घोडे डेरा तम्बू भादि 
को सम्भावना भी इनके साथ तो हो सकती है। परच्तु कुन्दकुन्द 
के साथ नही । # 


# कुन्दकुन्दाचायं के तो चारणऋद्धि थी जिससे वे विदेह क्षेत्र 
मे सीमधरत्वामी के समवशरण में गये थे । अत. घद्धि के वल से ही वे 
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और यह दुन्दकुन्द का उदाहरण जो आपने दिया वह 
तो आपके मतव्य के विरुद्ध पडता है। वह इस त्तरह॒ कि वे 
श्रावक अपने किसी काम के निमित्त साथ में गए थे या सुनियो 
फे काम के निभित्त ? दोनो ही हालतो मे उद्ददिष्ट होता है। 
क्योकि आपने उद्दिष्टका लक्षण ही यह माना है कि-जो किसी 
के भी उद्देश्य से हो । अर्थात्‌ आप एक तरफ तो यह कहते है 
कि-श्रावक अपने खुद के निमित्त बनावे तो वह भी उद््दिष्ट 
और मुन्ियों के निमित्त बनावे तो वह भी उद्दिवष्ट। दूसरी 
तरफ कहते हैं-गरम पानी, वसतिका, पीछी, कमण्डलु आदि 
तो मूनियो के उद्देश्य से ही बनते हैं। आपके इन परस्पर 
विरोधी वचनो से आप डावाडोल से नजर आते हैं । 
(शास्त्र-विरुद्ध और मन कल्पित अर्थ करने वालो की यही 
स्थिति होती है ) 


जब श्रावक अपने निमित्त भी नहीं बनायेगा और 
मुनियो के निभित्त भी नही बनायेगा तो उसके यहा आहारादि 
सब विना उद्देश्य के ही बनते रहेगे क्या | " प्रयोजनमनु द्दिश्य 
स॒दो पि न प्रवर्तते ।” बिना प्रयोजन के तो मूखे भी काम नही 
फरता है। श्रावक के घर मे कोई सचित्त त्यागी होगा तो 
उसके उद्देश्य से उसके लायक आहार नही बनेगा क्या ? गौर 
चह उसमे से मुनि को दान नही दे सकता है क्‍या ? 

आपने लिखा - “आयथिका के लिए साडी, क्ष्‌ललको के 
लिये लगी आदि बवस्त्रो की व्यवस्था श्रावक खास पात्रो के लिए 


क्षणभर में गिरनारजी गये होगे । उन जैसे महयि के लिए यह कहनाफि- 
गिरनार यात्रा में गाडी धोडे तम्वू डेरे आदि लेकर उनके साथ शक्षावरू 
गए थे, यह उन मह॒षि का अवर्णवाद है। 


हट 
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ही करता है ।” उत्तर-- 

तो हम कया करे ? यह सब दपित मार्ग है। शास्त्रों में 
तो इसे भी उद्दष्ट दोप ही माना है। प्रमाण के लिये चारित्र- 
सार का यह उल्लेख देखिये-- 


“उद्दिदिष्ट बिनिवृत्त: स्वोदिदष्ट पिडोपधिशयन- 
“वसनादेविरत. ॥* 


अथ- अपने निमित्त (पात्र के मिमित्त) बनाए हुए 
भोजन, उपधि, शब्या वस्त्रादि का त्याग उद्दष्ट त्याग 
प्रतिमा है । 

इसका अर्थ यह नही कि इस काम में तो उद्दिप्ट दोष 
निश्चयत, आवेगा ही । यह काम भी उद्दिष्ट दोष से बचकर 
किया जा सकता है । ग्रहस्थ के यहा अपने खुद के उपभोग के 
लिए कपडो के थान पडे रहते हैं उनमे से फाडकर साडी लगोट 
चादर दिये जाने मे कोई उद्दिष्ट दोष नहीं जाता ह। ये तो 
सिले हुए भी नह! होते है जिससे कि उद्िदप्टकी सम्भावना की 
जा सके । मतलब कि जो कोई उद्दिष्ट को दोष मावे और उम 
दोप को बचाकर पात्र दान करना चाहे तो उसके लिए कई 


रास्ते निकल सकते हैं। इसमे असम्भव कुछ भी नहीं है। 
पात्रदान के अभिलाषी श्रावकों को निर्दोष दान करने के साधन 


जुटाने मे कोई मुश्किल नही है । बशर्ते कि वे दोषो को टालना 
अनिवायं समझ ले तो । 

प्रश्न--आज के वक्त मे कोई मुन्रि त्ीर्थयात्रा करने को 
निकले और रास्ते मे श्रावक लोग उतके साथ चलकर उतवी 
आहार की व्यवस्था न करे तो मुनियो की तीथेयात्रा ही नहों 
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हो सकती है। क्योकि रास्ते मे ऐसे भी स्थान भाते हैं जहाँ 
दूर-दूर तक जैनियो की बस्ती ही नही है ऐसे स्थानों मे साथ 
में श्रावको के चौके न हो तो कैसे काम चल सकता है ? 


उत्तर-श्रावक लोग साथ मे जावे और मुनियो को 
आहार दान भी देवे तब भी उहिष्ट दोप से वचा जा सकता है। 
सिर्फ परिणामों के वदलने की जरूरत है। वध मोक्ष की 
आधारशिला परिणाम ही तो है। श्रावाक लोग इस खयाल को 
लेकर साथ में क्यो ज।वे कि “मुनियो को तीर्थ तक सकुणल 
पहुँचाने के लिए रास्ते मे उनके वास्ते आहार बनाकर उनको 
देते जायेगे ।” किन्तु इस खयाल को लेक्र साथ में जाना 
चाहिए कि- हमको भी त्तीथ यात्रा करना है। यहं अच्छा 
हुआ जो मुनियों का साथ मिला । सुनियो का धर्मपदेश सुनने 
फा यह एक उत्तम अवसर प्राप्त हुआ है । इन मुनियो के प्रसग 
से तीर्थयात्रा का सव समय घर्म ध्यान मे व्यतीत होगा। इस 
प्रकार के खयाल रखकर साथ जाने वाले श्रावकों वी कझगर 
उत्कट इच्छा पात्रदान देने की भी हो तो उन्हे भी नित्य शुद्ध 
भोजन करने का नियम ले लेता चाहिये४#;इससे उन श्रादको 
को अपने खुद के लिए शुद्ध भोजन वनाना जरूरी हो जायेगा। 





प्रेत वीरतन्दिआचायकृत “जआचारसार” ग्रन्य के अ० ५ एलोक 
१०५ मे-अन्नती के यहाँ आहार के लिए मुनि न जावे (ब्रती के यहाँ ही 
जावे) ऐसा वताया है ऐसा हो अन्य अनेक शास्त्रों मे (मूलाचार प्रदीपादि 
में) बताया है | ब्रती के यहाँ आहारादि लेने पर अनेक उद्दिवप्टादि 
दोपो से बचा जा सकता है। किन्तु आज प्राय अब्ननी के यहाँ ही 
आाहार होने से अनेक दोप उत्पन्न हो रहे है । 


जज खिट 
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और वही भोजन घुनियो को भी दिया जा सकेगा । इस रीति से 
मुनियो के साथ जाने और उन्हे आहारदान देने मे कोई उद्दिष्ट 
दोष नही आ सकता है। जेन सुनियों को भक्ति पूर्वक निर्दोष 
दान देने से उत्तम भोग भूमि मिलती है। यह भोग भूमि इतनी 
सस्ती नही है जो किसी मनचले ने म्रुनि को कंसे भी भाहार दे 
दिया और चट से भोग भूमि का टिकट मिल गया ) इसके लिये 
भी दाता को त्याग और विवेक की बडी जरूरत है। आज तो 
इस दिशा मे गृहस्थो ने बडी उच्छ्लूलता धारण कर रबखी है । 
आज तो बिना तीथंयात्रा के ही ग्लुनियो के साथ रसोई का 
सामान लिए मोटरे घूमती हैं। और धनी लोग ऐसो मे पंसा 
लगाने को ही बडा पुण्य समझ रहे हैं। बलिहारी है कलिकाल 
की । अब तो मुनि के निमित्त आरभ सारम्भ करना एक काम 
रिवाज सा हो गया है। झुनि भी उसका प्रतिवाद करते नही 


दिखाई देते हैं । 

(७) आपने लिखा-किन्ही खास मुनियो के उद्द श्य से 
न बनाकर सुनि सामान्य के उद्द श्य से बनाने से उद्दिष्ट दोष 
नही आता । 

समोक्षा 

ऐसा कहना भी उचित नही है। क्योकि ऐसा कथन 
किसी आचार शास्त्र मे कही देखने मे नही आया है। बल्कि 
इसके विपरीत मूलाचार-पिण्ड शुद्धि अधिकार की गाथा ७ भौर 
उसकी टीका मे स्पष्ट ऐसा लिखा है-- 

“ये केवल निम्नेथा. साधवः आगच्छति तेभ्यो सर्वेभ्यों 
दास्यामीत्युदं श्य क्तमन्‍न भौद्द शिक भवेत्‌ ।” 


उद्दिष्ट दोष मीमासा ] [ ६५५ 


इसमे लिखा है कि-- 

“जो केवल निग्रैथ जेनसाधु आयेंगे उन सबो के लिए 
देऊगा ऐसा उदंश्य करके बनाया भोजन औदह्ृशिक 
कहनाता है ।” 


यहा किसी व्यक्ति मुनि के लिए नही लिखा है। किन्तु 
सभी मुनि मात्र के लिए बनाए भोजन को उदिष्ट बताया है। 
ऐसा ही उद्दगिष्ट का लक्षण भगवती आराधना मे भी लिखा है। 
वह उद्धरण ऊपर हम वसतिका की चर्चा मे लिख आए है। इसी 
तरह हमने ऊपर जआाचारसार का पद्च उद्धत किया है उसमे 
किसी एक खास मुत्रि के लिए ओर सभी भुनि मात्र के लिये 
दोनो ही के अर्थ बनाने को उद्िष्ट बताया है।यदि म॒नि 
सामान्य के निमित्त बनाये भोजनादि को अतिथि के लिए देना 
विधि मार्ग होता तो अमित्तमति और आशाधर यह नही लिखते 
कि--'दाता अपने लिए बनाए गए भोजनादि मे से अतिथि 
को दे ।” ये उद्धरण भी ऊपर लिखे जा चुके हैं। इससे यही 
फलितार्थ निकलता है कि-दात्ता चाहे किसी खास मुनिकके 
निमित्त से बतावे या मुनि समुदाय के निर्मित्त से बनावे दोनो 
ही हालतो मे वह उहिष्ट है । 


एक बात यही भी समझने की है कि-जेन मनियो की 
श्षिहवृत्ति होती है । (देखो मुलाचार अ० ५ गा० २६ सिहा इब 
नर सिंहा ) उनको आहार की उतनी परवाह नही रहती है। 
जितनी कि अपने आचार नियमों की रक्षा की रहती है। 
इसलिए कोई श्रावक यह समझकर मुनियो को आहार देता हो 
कि--आहार सदोष हो तो हो हमारे दिये आहार से मुनि भूवे 
तो नही रहेगे। और उससे हम को भी पुण्यबन्ध होगा ही। 


दर्द ] [ + जैन निबन्ध रत्नावली भाग २ 
ऐसी समझ से जो सदोप आहार देते है वे परमार्थत मुनियों का 
अहित तो करते ही है साथ ही दानविधि की परिपाटी भी 
विगाडते है। इस से पुण्यबन्ध भी उनको कैमे हो सकता है ? 
अगर आचार नियमो का उल्लड्डून करके भी मुनियो की बाधा 
मेट देने मे ही पुण्योत्पादन होता हो तब तो शीतकाल में शीत 
की बाधा मेटने के लिये उन्हे कम्बल भी भोढा देना चाहिए। 


यह ठीक है कि-मुनियो को आहारदि देना उनकी वेय्या- 
वृत्य करना उनकी बाधा मेटना यह सब गृहस्यो का कतंव्य है, 
गृहस्थो को करना चाहिए किन्तु करना चाहिए आचार शास्त्रों 
में लिखे दोपो को वचाकर । 


अन्त मे हमारा कहना है कि--उहिप्ट के विपय मे 
शास्त्रका रोका जो अभिमत है वह हमने इस लेखमे दिखाया है । 
उस अभिमत पर आप आपत्ति करते है कि--उहिष्ट का ऐसा 
स्वरूप मानने से तो आहार-औषध-वसतिका आदि दानो को 
व्यवस्था ही नही बन सकेगी । दान देता श्रावक का कतंव्य है 
य्रह कहना ही निरर्थक हो जायेगा, मोक्षमार्ग ही बन्द हो 
जायगा । आपकी इन आपत्तियों से यही समझा जायेगा कि 
आप णास्त्रकारो का खण्डन कर रहे है। खण्डन करते हुए 
आपने यही भी लिखा हैं कि-उदिष्ट की ऐसी व्याख्या करता 
भारी अन्याय है, यह व्याख्या अनर्थंकारी है। ऐसी व्याय्या 
करने वाले मोक्षमार्ग मे रोडा अटकाते है वे मोक्षमार्ग के घातक 
भिथ्या दृष्टि है।” आपके ये प्रहार भी सीधे शास्त्रकारों के 
ऊपर ही पडते है । जिनका आपको खयाल होना चाहिये । 


(१) शास्त्रों मे पाच प्रकार के भ्रष्ट मुनि बताये है-- 


उदिष्ट दोष मीमांसा ] [ ६५७ 


१ अवसब्त, २ पाएवेस्थ, ३ कुशील, ४ सयुक्त और स्वच्छद 
(यथाछद) । देखो भगवती आराधना गाथा १६४६-५० इसकी 
विजयोदया टीका में स्वच्छद मुनि के वर्णन मे लिखा है :-- 
उह शिकादि भोजनेडदोष इत्यादि निरूपणापरा स्वच्छन्दा 
इत्युच्यते । भर्थात्‌-जो मुनि ऐसा कहते हैं कि--उहिष्टादि 
भोजन में कोई दोष नही है वे भ्रष्ट स्वच्छन्द मुनि हैं । 


इस प्रमाण से उन सज्जनो को शिक्षा लेनी चाहिये जो 
उहिष्ट को कोई दोष ही नही बताने की स्वच्छन्दता करते हैं । 


(२) प्रुरुषा्थ सिद्युपाय मे अमृतचन्द्र सूरि ने भी 
अतिथि सविभाग के वर्णन मे स्पष्ट लिखा है-कतमात्माथी 
मुनये ददाति भक्त मिति भावितस्त्याग. ॥॥१०४॥ 


अर्थात्‌-श्रावक मुनि के लिये भोजन नही बनावे किन्तु 
अपने लिए बनाये गये भोजन मे से ही मुनि को आहार दान दें । 


(३) श्री चूडीवालजी ने जो यह लिखा कि--“गिरनार 


यात्रा मे ,कुन्दकुन्दाचार्य के साथ गाडी घोडे डेरे तम्बू आदि 
दा मे गये थे, जो घुनियो के निमित्त आहारादि 
बनाते थे । 


सो कुन्दकुन्दाचार्य के तो चारण ऋद्धि थी जिसके बल 
से वे विदेह क्षेत्र मे सीमधर स्वामी के समवशरण में गये थे 
ऐसा शिलालेखादि मे लिखा है अत ऋद्धि के बल से ही वे 
क्षणभर मे गिरनारजी गये होगे। उनके निमित्त गाडी घोडे 
लेकर श्रावक सघ के उनके साथ जाने की बात लिखना उन 
मह॒षि का अवर्णवाद है । 


ध्श्ष [ # ज॑ंन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


(४) दोष के होने मे उतनी हानि नही है - जितनी दोप 
को दोप ही नहीं मानने में है। इससे भौ ज्यादा हानि दोप को 
निर्दोष बताने के लिये शास्त्र विपर्यास करने में है किन्तु परिताप 
की बात है कि--यही सब कृुप्रयास आज कुछ पडित आदि कर 


रहे हैं। 





लवण रहित-मनूणा आहार हो आजरूल साधु लेते हैं यह थी 
स्पष्ट उद्िदष्ट दोष को लिए हुए है क्योंकि ऐसा आहार श्रावक मुत्ति 
के लिए ही बताते हैं श्रावक कोई लवणरहित आहार खाते नही । शास्त्रों 
में तो मनेक जगह लवणयुक्त आहार करना ही साधुओं के लिए बताया 
है लिया है कि-- लवणादि छहो रसो से युक्त आहार कर सकते हैं, 
तृष्णा परिषह मे बताया है कि-अधिक लवण आहार मे हो जाने से 
अगर प्यात्त भी बढे तो साधु को उसे सहन करना चाहिए यह दृष्णा 
परिषह तय है ।॥। अठपद॒ स्पा घी भी उद्द्दिष्ट दोष का उत्पादक होगया 
है । उसीतरह शहरो सेन नल का पानी है, कुए असुविधा कठिनता 
लब्घ हैं मत. यह भी समस्याजनक होगया है । मर्यादित शुद्ध दृध दही 
भी इसी स्थिति को लिए हैं। (अठपहस्पा घी, कुए का जल, शुद्ध दूध 
दही आदि का अगर श्रावक भी उपयोग करे तो फिर भी कुछ उद््दष्ट 
दोप से बचना हो सकता है सिर्फ मुनि जितना ही प्रवन्ध करना तो 
मुनि निमित्त ही होने से उद्दिदष्ट-दृपषित है । 


38 
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जैन सदेश अंक (१ फरवरी ६८) में हमारा लेख त० २ 
“सक्पादक जैन-दर्शन और प्रतिष्ठापाठ” शीपंक से प्रकाशित 
हुआ था उसका सम्पादक- जैन दर्शन मे फिर कोई जबाब नही 
दिया किन्तु अभी १३-५-६८ के जैन दर्शन मे एक लेख “क्या 
भमस्कार पूजा समान है” प्रकाशित हुआ है, जिस पर किसी 
का नाम नही दिया हुआ है फिर भी प्रकारान्तर से वह चांदमल 
जी चूडीवाल फा सिद्ध है, लेख चाहे फिसी का हो नीचे उस पर 
समीक्षा पूर्वक घिचार किया जाता है “८ 


(१) लेख के प्रागम्भ मे व्यर्थ की भुमिका चाँधते हुए 
लिखा है - 


, “नमस्कार पूजा मे बडा अध्तर है, नमस्कार पूज्य पुरुषो 
को ही किया जाता है किन्तु पूजा यथा योग्य हर एक को जड़ 
पदार्थ तक कौ भी की जा सकती है इसी से शास्त्रों मे यथायोग्य 
देवादिको की पूजा (सत्कार) करने का उल्लेख है। यथायोग्य 
सबका आदर सत्कार क्रिये बिता लोक व्यवहार ही नष्ट हो 
जाता है। पूजा शब्द का अर्थ सत्कार फरना है, सो सत्कार, 
नमस्कार पूर्वक तो पूज्य-पुरुषो का ही, किया जाता है, अन्य का 
नमस्कार पूर्वक स॒त्कार नही किया जाता किन्तु बिना नमस्कार 


६६० | [ # जैन निबन्ध रत्नावलो भाग २ 


के यथायोग्य सम्मान सबका किया जाता है यदि आज कोई 
वेद्य, डाक्टर, साधु सन्‍्यासी, मुसलमान आदि है तो उनके पास 
हम जायेगे या उनको घर पर बुलायेंगे तो उनका यथा योग्य 
सन्‍्मान भेट पूजा करनी पडेगी। यह लौकिक व्यवहार- 
शिष्टाचार है। ऐसा नही करने से ब़्तो मे और सम्यकत्व मे 
अवश्य हानि हो जाती है इसका कारण यह है कि- लौविक 
व्यवहार का भी सम्बन्ध धर्म के साथ है ।” 


समीक्षा 


नमस्कार भी पूजा-सत्कार की तरह सभी के लिये 
किया जाता है इसी से लोक मे नमस्ते, ढोक (पावाढोक प्रणाम 
बोलते और लिखते है अतः आपने जो नमस्कार केवल पृज्य 
(धामिक) पुरुषो के लिये ही वतायाहै वह गलत है । इसी तरह 
सत्कार (पूजा) पूर्वक नमस्कार भी लौकिक और धामिक (पूज्य) 
दोनों का होता है जैसे-डाक्टर साहिब को बेंठने को कुर्सी देते 
है फीस भी देते हैं ओर साथ मे हाथ भी जोडते हैं फिर आप 
लौकिक से नमस्कार पूर्वक संत्कार का निषेध कैसे करते हैं ? 
जिस तरह पूजा को लौकिक और धाभिक दोनो में ग्रहण किया 
है उसी तरह नमस्कार तथा सत्कार पूर्वक नमस्कार भी लौकिक 
भौर पूज्य (घारमिक) दोनो मे होता है। इससे सिद्ध होता है 
कि - आपकी परिभाषायें सब अधूरी और व्यथ्थ है । 


रागी द्वंषी देवों की पूजा करता आप लौकिक सत्कार 
बताते है तो फिर जैसा वैद्यादिक सत्कार मे आपने लिखा है 
उसी तरह इन रागी द्वेषी देवों के यहाँ जाकर अथवा उन्हें 
अपने घरपर बुलाकर पृजा-सत्कार करिये किसी को कोई विशेष 


पृज्यापूज्य-विवेक और प्रतिष्ठापाठ ] [ ६६१ 


आपत्ति नही किन्तु आप तो जिन मन्दिर से और जिन बिम्ब 
प्रतिष्ठादि धर्मकार्यो मे इनकी पूजा करते हैं और वह भी भष्ट 
द्रव्यो से यह सब गलत पद्धति है और इसी से हमे विरोध है । 
देखिये स्वामी समन्तभद्र तो सम्यग्हष्टि के लिये लौकिक धामिक 
सभी दृष्टि से कुदेव कुशास्त्र कुगुरुको नमस्कार और सत्कार 
तक का निषेध करते है। 


भयाशास्नेहलोभाच्च कुदेवागस लिगितां । 
प्रणाम विनय चेव न कुयु. शुद्ध हृष्टयः ॥ 


(अथ-भय, आशा, प्रेम, लोभ से भी क॒देव कुशःसस्त्र- 
फूगुरु को नप्स्कार-सत्कार सम्यग्हष्टि न करें। ) 


लौकिक सत्कार-व्यवहार नही करने से लौक्कि कार्यों 
मे हानि सम्भव है किन्तु आप त्रतत और सस्यवत्व मे भी अवश्य 
हानि होना लिखते हैं यह अत्यन्त गलत है धार्मिक भर्यादा और 
लौकिक मर्यादा अलग-अलग है और इसी को लेकर आपने पूज्य 
ओर अपूज्य की भेदरेखा खीची है, किन्तु आपने फिर वापिस 
दोनो को एक कर गुड-गोबर कर दिया है। इतना ही नही, 
आपने लौकिक मर्यादा को धार्मिक मर्यादा से भी श्रेप्ठ बता 
दिया है इस तरह आपने घ॒र्म पुरुषार्थ से काम पुरुषाथे को श्रेष्ठ 
पत्ताकर सारे जैन सिद्धात को ही उलट कर रख दिया है। 
ससार को बढाना ही आपकी हृष्टि से सब कुछ है जबकि 
जेनाचार्य संसार से छुडाने का उपदेश करते हैं । 


लोकिक सत्कार-व्यवहार के बिना आप बज्रत और 
पम्पक्त्व में अवश्य हानि बताते है तो फिर लौकिक घ्यवहार 
फो ही पृर्णतया पालन करते रहना चाहिए इसी से निश्चेयस की 
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प्राप्ति हो जायगी, धमचिरण की क्या. जरूरत ? फिर तो 
क्षल्लकादिक और महात्रती मुनियो को भी आपके इस लोक- 
व्यवहा र-सत्कार का पालन करना चाहिए अन्यथा उनके ब्रत 
और सम्यकत्व मे अवश्य हानि हो जायगी । इस तरह भ्रहत्या- 
गियो को भी आपने पुन ससार में धसीटने का प्रयत्न किया 
है । आपके इस अपसिद्धात ने तीर्थंकरो तक को अपने लपेटे में 
ले लिया है, क्योकि तीथंकर गृहस्थावस्था मे भी कसी को 
नमस्कार पूजा रूप लौकिक शिष्टाचार नही करते है। ऐसी 
हालत मे कथा उनके सम्यक्त्व और ब्रत में हानि.हो जायगी ? 
कदापि नहीं | इस तरह आपका कथन अत्यन्त अविचारित रम्य 
सिद्ध होता है । ४ 0  ह कर 

- आपके महामान्य प० आश्ाधरजी ने ब्रतौ की बात तो 
जुदा दाशनिक श्रावक तक के लिये रागीद् षी शासनदेवादि की 
पूजा का सवेथा निषेध किया है और आप इस शासन देव पृजा> 
लौकिक सत्कार के बिना श्रावक के ब्रत व सम्यकत्व में हीं 
अवश्य हानि होना बताते हैं। किस का कथन ठीक है आप 
ही बताये ? ह 

शासन देच पूजा की घुन मे आपने कितना शास्त्र विरुद्ध 
लिख दिया है, इसका आपको कुछ, ध्यान ही चही. रहा है । 


--.. आपने किसी भी साधु:सन्यांसी का सत्कार करना 
लौकिक-व्यवहार, मे लिखा हैं यह भी गलत और भापत्तिजनक 
है, क्योकि वे साधु सन्‍्यासी किसी (अंजेक धर्म-संम्प्रदार्य के भ्रति 
निधि होते है.) उनका पूजा-सत्कार गुरुमूढता मे गर्भित होगा । 
आपने इस तरह लौक़िक. व्यवहार की धुत. में _गुरुमुढता का भी 
वाषण क्र दिया है।. | 
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ओर इस गुरुमूढता को जो नही करता उसके ब्रत और 
सम्पकत्व मे अवश्य हानि भी आपने बता दी हैं इससे “एक तो 
करेला कड॒वा और फिर नीम चढा” कहावत चरितार्थ हो गई 
है। इस तरह आपने  देबमूढता (कुदेव पुजा) के साथ-साथ 
गुरुमूढता (कुगुरु पूजा) रूप मिथ्यात्व को भी विधेय बता दिया 
है इसमें क्या हित है? यह आपकी अद्भुत बुद्धि ही समझ 
सकती है हम तो इसे कलिकाल का प्रभाव ही समझते हैं। इस 
तरह सिद्ध होता है कि-पूजा का अर्थ सत्कार कर देने मात्र से 
रागी द् षी देवो और गुरुओो की पूजा विधेय नही हो सकती, 
क्योकि एक तो अथ बदला नही है सिर्फ उसमे लथुता हुई है 
दूसरा क्षेत्र और पूजा-पद्धति वही धा्भिक है उसमे किचित भी 
अन्तर नही है पृज्यत्व बुद्धि उसी तरह है। अतः जब तक 
धार्मिक मर्यादा रहेगी तब तक आपत्ति भी बनी रहेगी । 

(२) आगे आप लिंखते हैं. “प० आशाधरजी आदि का 
प्रतिष्ठापाठ प्रमाणी भूत नही है तो उन पाठो से प्रतिष्ठा कराई 
हुई प्रतिमा प्रमाणिक (पूज्य) है या नही ?” 


समीक्षा 


किसी भी प्रतिमा पर यह नही लिखा रहता कि> यह 
प्रतिमा अमुक प्रदिष्ठा-पाठ से प्रतिष्ठित है। अत दि० वीतराग 
मूर्ति प्रमाणिक और पृज्य है । कुछ सूर्तियों पर तो साल सम्बत्‌ 
कुछ भी नहीं लिखा रहता, फिर भी वे दि० वीतराग होने से 
पूज्य हैं। जो कुछ गलत-अशुद्ध क्रियायें और कुविधियाँ होती हैं 
उसका दोष प्रतिमा पर नही है। यह तो उन प्रतिष्ठाचार्यो और 
यजमान पर है और- उसका कुफल भी उन्हे ही भोगना 
पड़ता है | ध ॥ ० ४ टू 
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चतु संष.-संहितया, जन बिम्ब प्रतिष्ठितसु । 
न पूज्य: परसबस्थ, यतो न्‍्यास-विपयंध ॥१५॥ 


आपने परम मान्य इद्रनन्दि के नीतिसार सम्रुच्चय का 
जो यह श्लोक आपने अपने लेख में दिया है, उस पर से हम 
पृ छता चाहते हैं कि जिन मूतियों पर काष्ठासघ, माथुर सघ 
स्पष्ट लिखा है [देखो भट्टारक सम्प्रदाय ग्रन्थ] वे मृतियाँ आपके 
लिये पुज्य और प्रमाणिक हैं या नही ” भौर माथुर सघादि के 
शास्त्र भी मान्य है या नही ? इद्रनन्दि के अनुसार तो ये अपुज्य 
और अमान्य ठहरते हैं, किन्तु काष्ठा सघादि की मृ्तियाँ और 
माथुर सधी (नि पिच्छक) अमितगत्ति आचाये के ग्रथ सभी जेन 
जनता पूजती और मानती आ रही है। अत भब आप ही 
बताये कौन ठीक है ? और क्यो ? 


(३) आगे आप फिर लिखते हैं--“रागी द्वेषियो की 
पूजा मुख की होती है भर्थात्‌ तिलक कर देना, गले मे पुष्पमाला 
पहना देना, पान-सुपारी नारियल भादि से सत्कार कर देना ! 
यह तो सरागियो की पूजा हैं, किन्तु वीतरागियो की पूजा मुख 
की नहष्ठी होती, उनकी पूजा चरणो की ही होती है । उनके मुख 
का तो केवल दर्शन होता है। अत पूजा प॒जा में बडा अन्तर 
है । जिनके चरणों की पूजा नही होती केवल मुख की पूजा 
होती है, उनमे पृज्यत्व बुद्धि नही रहती, क्योकि वे सरागी है । 
इसलिए प्रतिष्ठा पाठो में जहाँ रागोद्व षी देवों की पूजा का 
विधान है वहाँ पर उनको सन्तुष्ट रखने का ही अभिप्राय है । 
इसलिए कि वे प्रतिष्ठा महोत्सव मे स्वयम्‌ उत्पात न करे और 
दूसरे करते हो तो उन्हे रोक दें। ऐसा न करने पर विध्त 
उपस्थित हो सकते है। अत. आशाधरजी ने भी नवग्रहादि कौ 
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पूजा का विधान सस्मान की हृष्टि से ही किया है, नमस्कार- 
पूज्यत्व बुद्धि से नही । यदि उनका ऐसा उद्देश्य नहीं होता, 

वे उन देवो और सब्यासियो का सस्मान करने को क्यो लिखते” 

क्या वे उनको पृज्य समझते थे ? कदापि नही । सागार घममित' 
मे उन्होंने साफ लिखा है कि दाशेनिक श्रावक आपत्काल मे भी| 
शासन देवो की आराधना नही करता ।” 


समोक्षा 


ब्रत कथा कोश में मुकुट सप्तमी ब्रत की विधि में श्ुत- 
सागर ने और ब्रतत तिथि निर्णय ग्रन्थ [१० १४०-२३१] मे 
सिहनन्दि ने जिनप्रतिसा के गले मे फूलो की माला पहिनाना 
और प्रतिमा के सिर पर फूलो का मुकुट बाधना लिखा है। 
आप बताये यह सरागियों की पूजा है या वीतराणियों की ? 
और इनमे आपकी पृज्यत्व बुद्धि है या नही ? आपके कथन से 
श्रुतसागर-पिहनन्दि का कथन विरुद्ध है अत बतायें किनका 
कथन ठीक है ? और क्यो ? 


दिग्पाल, नवग्रह, यक्षयक्षिणियाँ आदि जब आपके मत 
से भी सरागी है तो फिर इतकी घूर्तियाँ क्यो बताई (प्रतिष्ठित 
कराई) जाती हैं और क्यो उनकी ब्रष्ट द्रव्यो से पूजा की जाती 
है ? क्या यह सरागी पुजा नहीं है ” और जब यह सरागी है 
तो अष्ट द्वव्यो से उतकी चरण पूजा भी क्यों की जात्ती है ' 
आप तो सरागियो की चरण-पूजा नही बताते मुख-पूजा बताते 
है तो फिर अष्ट द्रव्यो से इतकी मुख-पूजा क्यों नही करते ? 
क्यो चरण पूजा करते हैं ” इस तरह आपके कथन और क्रिया 
मे परस्पर विरोध है आपने जो यह लिखा कि--“वबीतरागियो 
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की मूखकी पूजा नही होती सिर्फ चरणो की ही होती है” यह भी 
गलत है, क्योकि भगवान्‌ का सर्वांग ही पृज्य होता है) इसी से 
उनके सर्वांग का अभिषेक होता है [सिर्फ चरणों का ही नही। 
तथा उनके मस्तक पर तीनछत्र और मस्तक के पीछे भामण्डल 
लगाये जाते है और उन पर चमर ढोले जाते हैँ और उन्तके मुख 
से निकली वाणी जिन वाणी के रूप से पूजी जाती है भरत 

वीवराग्रियो की सिर्फ चरण पूजा ही बताना अयुक्त है। इससे 
आपकी परिभाषाये सब बडी बेतुकी हैं यह सिद्ध होता है । 


आप विध्त निवारणार्थ प्रतिष्ठा मे रागी द्वेषी देवो की 
स्थापना करना बताते है, तो फिर पुलिस चौकीदारो भादि का 
इन्तजाम क्यो किया जाता है ? शायद इसलिए कि पुलिस आदि 
से होने वाली सुरक्षा जहाँ प्रत्यक्ष है, वहाँ शासन देवों की तो 
कोरी कल्पना है| कल्पना के पीछे कौन अपना घर लुटाये, इससे 
जाना जा सकताहै कि-शासनदेवो मे उनके भक्तो तक को कितना 
विश्वास है । किसी ने प्‌ छ पकडा दी सिर्फ इसीलिए अब उसे 
छोड़ना नही चाहते अथवा अविवेक के प्रकट होने का डर हो, 
बाकी निस्‍्सारता तो सबके हृदय में स्पष्ट अकित है । शासनदेव 
भाते हुए दिखते नही, आह्वानन पूजन करने पर भी उन्होंने 
किसी प्रतिष्ठा मे आकर विघ्न निवारण किया हो, ऐसा कही 
देखा नही गया । कुछ वर्षों पहिले घुआ [ राजस्थान | ग्राम में 
पचकल्याणक प्रतिष्ठा मे ऐसा अग्निकाड हुआ कि देखते-देखते 
हजारो रुपयो के चन्दवे, ढेरे तम्बू आदि जलकर राख हो गये 
किसी शासनदेव ने आकर कोई सहायता नही की जबकि वहाँ 
इन देवों की पूजा आराधना की गई थी। अत. सब प्रपचो को 
छोड़कर एकमात्र पच परमेष्ठी का ही आराधन करना चाहिये 
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जिनके स्मरण मान्न से सभी विष्न और सकट नष्ट हो जाते हैं। 
कहा भी है-- 

विध्नौघा, प्रलय॑ यांति शाकिनी भुत पन्‍नगा ॥ 

विष निर्विषतां याति स्तुयमाने जिनेश्वरे 0॥ 


आशाधघरजी ने भी अनगार धर्माम्ृत मे ऐसा ही कहा है, 
देखो अ०४ श्लोक २६ । 


अब रही शासनदेवो के स्वयथ विधष्न करने की बात, सो 
थे तो जिनधर्मी होते है, चे स्वयं कैसे विध्न कर सकते हैं ? अतः 
आपका ऐसा लिखना भी गलत ही है । 


आपने जो यह लिखा कि--“आशाधरजी ने रागी-ह षी 
देवो और सन्यासियो (कुदेव कुगुरुओ) की पूजा सन्‍्मानकी हृष्टि 
से बताईहै नमस्कार पूज्य हृष्टिसे नही तो फिर आप प्रतिष्ठादि 
मे नवग्रहादि अरिष्ट निवारणार्थे सभी अजेन सम्प्रदायो के 
साधुझो को घुलाकर उनकी पूजा क्यो नहो करते ? बतायें । 


आशाधर जी ने रागी-द्व षी देवों की पूजा के साथ उनके 
लिए नमस्कार भी लिखा है । देखो - प्रतिष्ठा सारोद्धार अध्याय 
३ श्लोक ५४६ और १४२ मे क्रमशः अच्युता देवी और वायु 
(दिग्पाल) को 'प्रणौभि' शब्द से नमस्कार करना लिखा है। 
अध्याय ४ इलोक २१६ मे यक्षिणी को 'दुरित निवारिणी' लिखा 
है । अ० ६ श्लोक २५ के मन्त्र मे नन्दा रोहिणी देवियों के लिए 
'नत्म ” (नमस्कार करना) लिखा है | इसी तरह अधो और उचध्दे 
दिशा के दिग्पाल नाग एवं ब्रह्म के लिए भी नम लिखा है । 


अत. इससे इन रागी-द्व पी देवो के लिए स्पष्टत पूज्यत्व 
बुद्धि सिद्ध होती है और आपने जो वकालत की है, वह व्यथ् है। 
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सचाई छिप नहीं सकती, 
बनावट के उसूलो से । 

कि खुशबू आ नही सकती, 
कभी कागज के फूलो से ।। 


भाशाधर जी ने अपने प्रतिष्ठा पाठ मे-नवग्रहो की 
पूजा का फल ज॑नेतर विविध साधुओ की पूजा के माध्यम से 
बताया है, सो नवग्रह और ज॑नेतर साघुओ मे परस्पर क्‍या तुक 
है ? नवग्रह सज्ञा भी जैनधर्म की नही । इस तरह आशाघर जी 
का यह सब कथन अजन सम्प्रदाय का पीपक ओर कुग्ुरु पूजा 
रूप मिथ्यात्व को लिए हुए हैं । शायद आशाधघरजी के ऐसे ही 
अयुक्त कथनों से ऊबकर नरेन्‍्द्रसेन देव ने उन्हे अपने गच्छ से 
निकला था, जिसका उल्लेख “भट्टारक सम्प्रदाय! मे दिया हुआ 
है उसका पृष्ठ २५२ तथा प्रत्तावना पृष्ठ २१ वेखो । 


ऐसी हालत मे हमने जो एक प्रामाणिक प्रतिप्ठापाठ की 
आवश्यकता प्रकट की थी, वह समुचित है । 

आप लिखते है-आशाधरजी ने दाश्शनिक श्रावक के 
लिए शासन देव पजा का सर्वथा निषेध किया है, तो फिर 
जो प्रतिष्ठाचाये प्रतिष्ठा कराते है उन्हें त्रत तो क्या अपने 
सम्यक्त्व तक को तिलाजलि देकर फिर प्रतिष्ठा करानी चाहिए 
क्या इसके लिए कोई तैयार है ? अगर किसी तरह कोई तयार 
भी हो जाये तो ऐसे ब्रत और सम्यकत्व से हीन की प्रतिष्ठा 
कसे मान्य होगी ? स्वयं आशाधरजी ने प्रतिष्ठाचाये के लिए 
शुद्ध सम्यक्त्वी होना आवश्यक बताया है और वे ही प्रतिष्ठा मे 
रागी-द्वेषी देवी की पजा भी लिखते जाते हैं और ऐसी पूजा 
अव्युत्पन्त दृष्टि करता है, ऐसा भी लिखते जाते है(देखो प्रतिष्ठा 


पूज्यापृज्य-विवेक और प्रतिष्ठापाठ ] [६६ 


सारोद्धार अ० ३ श्लोक १२७, अ० ६ एलोक ४३) इस प्रकार 
उनके कथन परस्पर विरुद्ध होगये हैं। शासन देव पूजा के उनके 
फंथन की अयुक्तता निम्न प्रकार से भी सिद्ध होती है -- 


(१) उनसे पूर्व वसुनन्दि श्रावकाचार के प्रतिष्ठा 
प्रकरण में पञ>चपरमेप्ठी के सिवा किसी भी रागी द्वेषी देवो 
और पर ओ का पूजा विधान नही है, अत आशाधघर का कथन 
पूर्वाचायों से विरुद्ध है। 


(२) वसुनन्दि श्रावकाचार की गाथा ४०४ मे पूजक को 
अपने मे इन्द्र का सड्धूल्प करना बताया है, तदनुसार आशाधर 
ने भी मुख्य पूजक में सौधर्मेन्द्र को स्थापना करना लिखा है। 
जेब मुख्य पूजक को सौधमेंन्द्र मान लिया गया, तो वह 
यागरमण्डल में अपने से निम्न श्रेणी के देवो की स्थापना कर 
और ३२ इन्द्रो मे स्वय अपनी भी स्थापना करके उनकी पूजा 
कंसे कर सकता है ? अत' आशाधर का पञ्चपरमेप्टी के सिवा 
अन्य कई देव-देवियो की स्थापना कर उनकी पूजा सोधमें-द्र से 
फराना असद्भत है इस त्तरह इन्द्र प्रतिप्ठा का विधान स्वयं 
उत्तको कलम से निरथंक होकर मखौल सा होगया है, जबकि 
पसुतन्दि का कथन सुसद्धत्त है क्योकि उन्होने प्रतिष्ठा विधि मे 
रागी-हं थो देवो को स्थान नही दिया है। भगवान के पूजक मे 
इन्द्र की स्थापना से सिद्ध है कि पूज्य का स्थान इन्द्र से भी ऊँचा 
होना चाहिए और वे अहँतादि हो हो सकते हैं न कि व्यस्तरादि 
शासन देव जो इन्द्र से भी निम्न श्रेणी के है । 


इस पर भी सरागी देवो थी पूजा के लिए जब कुछ 
सज्जनो का दुराग्रह देखा जाता है तो भद्बाहु चरित (रत्ननदि 
छत) के निम्नाकित श्लोक पर हमारी दृष्टि जाती है, उसमे 
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सम्राट चन्द्रगुप्त के स्वप्नो पर भविष्यवाणी के रूप मे एक 
स्वप्न का कुफल इस प्रकार बताया है .-- 


भूतानां नतेन॑ राजन्नद्राक्षी रद्भुतः ततः। 
नीच देव रतां सूढा: भ्विष्यन्तीह मानवा. ॥३८॥ 
[ब० २] 


अर्थ-है राजन जो तुमने भूतो का अद्भुत नृत्य देखा है 
उससे भविष्य मे लोग सरागी देवो की पूजा कर मूढ बनेंगे। 

ऐसा ही कथन आदि पुराण पर्व ४१ श्लीक ७१ में भरत 
चक्रवर्ती के दु स्वप्तो का कुफल बताते हुए किया है। 

(४) पुनरपि आप लिखते है --- 

आशाधर जी ने पूर्वाचार्यों के अनुसार ही कथन किया 
है देखो, आदिपुराण (पर्व २६ श्लोक १ तथा पवे ३१ श्लोक ५३) 
मे लिखा है-- चक्रवर्ती ने चक्ररत्न की अष्ट द्रव्यो से पूजा की । 
पर्व ३६ मे -बालक का जहाँ पर नाल गाढते हैं उस भूमि की 
पूजा करके अधे चढाना लिखा है ॥! 


ससीक्षा 


इन सब कथनो मे लौकिक दृष्टि से लौकिक कार्य सिद्धि 
के लिए लौकिक अज्भी का पालन मात्र है, इनमे धार्मिक पूज्यता 
दृष्टि नही है। जबकि आशाधर जी की सरागी देवों की पूजा 
धामिक पृज्यता की हृष्टि से है, जैसाकि पूर्व मे हम बता चुके 
है। अत आपका यह सब लिखना भी गलत है। पर्व ३६ का 
जो आपने उल्लेख किया है, वह गलत है वह कथन पर्व ४० 
एलोक १२१ से १२४ में है। उसमे कही भी 'पूजा अर्घ शब्द नही 
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है आपने जो पजा करके अर्ध चढाना लिखा है यह गलत है। 
यह सब कथन अन्य जन्म सस्कार क्रिया का है, जो लौकिक 
क्रिया है, अत उसका प्रमाण व्यथ्थे है। 


आगे आप लिखते है--(पर्व ४० मे) आदिपुराण मे-- 
इन्द्राय स्वाहा, ब्राह्मणाय स्वाहा देव ब्राह्मणाय स्वाहा इत्यादि 
मन्‍त्रो से आहुति देना लिखा है! । समीक्षा सो यह भी लौकिक 
विवाह जात्त फर्मादि क्रियाओं के लिए है जो घर पर ही की 
जाती है। इसके सिवा इनमे कही भी नमृ. (नमस्कार) नही 
लिखा है सि्फ स्वाहा सनन्‍्मानस्मरणा्थ है | '” ”"“इन्द्राय स्वाहा, 
जाह्मणाय स्वाहा ” ठीक ऐसे के ऐसे वाक्य महापुराण मे किन्‍्ही 
भी भन्‍त्रो मे नही दिये गये है, खेर | आशाधर जी ने प्रतिष्ठा 
ग्रन्थ मे जो २४ यक्षयक्षियो, नवग्रह, दश दिग्पाल क्षेत्रपाल, 
रोहिणी जयादि देवियों की स्थापना कर पूजा करना लिखा है, 
इसमे से एक भी नाम जिनसेन के महापुराण मे इन पीठिकादि 
भन्‍त्रों मे नही पाया जाता है, अत*' आपका आदिपुराण का 
प्रमाण देना गलत है। 


(५) आगे आप फिर लिखते है ---कर्मकाड गाथा ४७१ 
में बताया है कि चामुण्डराय ने चेत्यालय के सामने ऊचे स्तम्भ 


पर यक्ष की मूत्ति स्थापित की थी " *” । मज्भलाष्टक श्लोक ४ 
में सरागी देव देवियो से मद्भल कामना की गई है । 
समीक्षा 


गोम्मटसार को उक्त गाथा मे यह भी लिखा है कि-वह 
यक्ष की मृ्ति सिद्धो के चरणों मे शिर भुंकाये हुए थी। इसी 
प्रकार जिन प्रतिमा के पाश्वेभाग मे चमर,लिये यक्ष-प्ततियाँ 
होती हैं। ये सव सेवक रूप मे है, स्वयम्‌ पूज्य नही है, पूज्य 
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तो जिन मूर्ति है इसी प्रकार कुछ भूतियो पर गजारुढ इन्द्र कलश 
करते हुए पुष्पवृष्टि करते देव गण, दुन्दुभि बजाते किन्नर आदि 
उत्कीर्ण रहते है, ये सब जिनेन्द्र की महत्ता के द्योतक हैं और 
सब भगवान्‌ के किकर है। अत. यक्षमूर्ति का आपका प्रमाण 
अकायंकारी है। 


मगलाष्टक का कर्ता कौन है ? किस वक्त की यह रचना 
है बतावे ? जब तक यह प्रमाणित नहीं होता, तव तक इस पर 
कसे विचार किया जा सकता है ” आशाघरादि वी मान्यता 
वाले किसी व्यक्ति की यह आधुनिक रचना मालूम होती है। 
इस तरह आपका यह उल्लेख भी अकारयकारी है। 


३) अन्त मे आप लिखते है *--जब तक किसी प्राचीन 
भण्डार में जयसे न प्रतिप्ठा पाठ को प्रति न मिल जाय तब तक 
इसकी प्रभाणिकता मे सन्देह हो है, क्योकि यह प्रतिष्ठा पाठ 
प्राचीन होता तो हर एक भण्डार मे मिलता | इसके विपय से 
यह भी सुना जाता है कि किसी प्रतिष्ठा पाठ को हेरफेर कर 
के 4० जवाहरलाल जी शास्त्री और झथालालजी ने मिल कर 
इसे बनाया हैं और इसका नाम जयसेन प्रतिष्ठापाठ रख 


दिया है । 


समीक्षा 


किसी ग्रन्थ की एक ही प्रति मिलने से वह अप्रामाणिक 
और अप्राचीन है, यह भदुभ्रुत न्याय है। बहुत से ऐसे ग्रथ है 
जिनकी एकही प्रति उपलब्ध है, क्या इसीसे वे अप्रामाणिक और 
अप्राचीन (आधुनिक) हो जायेंगे ” कदापि नही | जिसे जरूरत 
हो उसे दूसरी प्रतियो की खोज करना चाहिये । खोज करने का 
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परिश्रम तो किया जावे नही और अपने प्रमाद एवं भज्ञानता 
फा दीष प्रन्य और ग्रन्यकफार पर डाला जाघे यह ठीक नही । 


सम्पादक--जैनदर्शन तो जयसैत प्रतिष्ठापाठ को १२वीं 
शताब्दी का प्राचीन बताते है और आप आधुनिक । दोनो में 
कौन ठोक है ? पहिले दोनो निर्णय करले। आपने जी यह 
लिखा है कि प॑० जवाहरलालजी और झ्‌थालालजो ने किसी 
प्रतिष्ठापाठ को हेर फेर कर इसे बनाया है तो इसके लिये 
आपके पास क्या प्रमाण है ? किस प्रतिष्ठापाठ को हेर फेर फर 
बनाया है? उसका नाम घत्ताये ” आप लोग कभी घाबा 
दुलीचन्दजी द्वारा कारछांठ किया हुआ लिखते हैं कभी क्‍या 
लिखते हैँ इस त्तरह आप इस सदग्रन्य का लोप करना चाहते हूँ 
यह सब आपका कुप्रयास है। इस पर सुलसीदासजी का एक 
दोहा याद था जाता है - 


हरित भूमि तृण सकुलित, 

समुकझ्िि पडे नहों पथ । 
जिमि पाखडि विवाद ते, 

लुप्त होहि सद्ग्रत्थ ॥ 


पं० जोहरीलालंजी रचित विद्यमारन- 


विशति तीर्थकर-प्‌जा पर विचार 


छपी हुईं यह पूजा दी तरह की हमारे समक्ष मौजूद हैं । 
एक के कर्ता टॉक निवासी कवि थानसिंहजी अजमेरा है। यह 
पूजा वि० स० १६३४ में बनी है भीर दूसरी के कर्ता कर्वि 
जौहरीलालजी जयपुर वाले है। जिसको उन्होने विक्रम स० 
१६४६४ से बनाई है | दोनो ही' पूजाये हिन्दी छल्दो मे लिखी गई 
हैं भौर भादवाके पारषण मे अक्सर पढी जाती हैं। इनमे से 
थानसिंह॒ंजी कृत पूजा में तो विदेहक्षेत्री के विद्यमान २० 
तीथथँंकरों के माता-पिता, चिक्ल और जन्म नगरियों के ताम 
भात्र बताये हैं। किन्तु जौहरीलालजी ने स्वरचित पूजा मै ये 
संब बताते हुये जन्म नगरियों के नामो के साथ उनके स्थान 
भी लिखें हैं कि>अमुक नगरी, अम्लुक विदेह मे सीता या सीतोदा 
मंदी के अमुक तंट पर स्थित है। , 


इन' तीर्थंकरों का कोई विशैष चरित्र ग्रन्थ तो देखने में 
नहीं आया है। फिर तन जाने इन पूजा*पाठोसे उनके माता-पिता 
चिन्न आदिकों का कथन किस आधार पर किया गया है । खेर, 
बाधक प्रमाण मे वे भी सब माने जा सकते हैं। परन्तु जौहरी- 
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लालजी ने जो अपनी पूजा मे इनके जन्म नभरियों का स्थान 
निर्देश किया,है वह तो त्रिलोकसार आदि मान्य ग्रन्थों, मे वसा 
लिखा नही मिलता है । ज़ेसे कि उन्होने दूसरे धुग्मन्धर तीर्थंकर 
की जन्मनगरो विजया को सुदर्शन भेरु के पूर्च विदेह मे सीता 
नदी क्ले दक्षिण तट पर बताई है। किन्तु त्रिलोकसार मे उक्त 
विदेह को सीता नदी के दक्षिण तट पर वी ८ राजधानी 
नैगरियों के जो नाम लिखे है उनसे विजया नाम को फोई नगरी 
ही नही है | जैसा कि उसकी निम्न गाथा से प्रगट है-- 
' सुसीमा! ' कुग्डला चेवापराजिद पहुंकरा १ 
अंका पदसावदी चेव सुभ्ा रमणसंच्॒या १७१३४ 
'"' आअर्थ-सुमीमा/ कुण्डला, अपराकिता, प्रभकरा, अका, 
पद्मावती, शुभा और रत्तसथया १ ये ८ नभरियें पूर्वे विदेह की 
सीता नदी के दक्षिण तटपर हैं । 
#».. इनमे।विजया नाम को कोई नगरी नहीं है। यह नगरी 
तो ज्िलोकसार मे पश्षिवम, विदेह की सीत्तोदा नदी के उत्तर 
'पेटकी न्गरियों मे दुत्ताई है। , 

:. ' इसी तरह जीहरीलालजी ने पूजा में तीसरे बाहु तीर्थंकर 
'की जम्म नगरी का नाम सुसीमा लिखा है और उसे पश्चिम 
िदेह में सीतोदा के' दक्षिण तट्ट पर घतायी है। यह नाम भी 

जिलोकसार मे उक्त स्थान की नगरियो में नही है। जैसे+- 

7 ६स्सपुरी सीहपुरी महापुरो तह य होदि बिजयपुरी । 

एन रिया बिरया चेवथ असोगया वीदसोग़ाय ॥७१४॥ 

४ १५ झ्लर्थ--अश्वपुर, सिहपुरी, महापुरी, घिजयपुरी, अ्रजा, 
व्िरजा, अशीका, और, वोत्तणोका । ये ८ नगरिये पश्चिम विदेह 
मे स्वैतोंद। बढ़ी के दक्षिण तट पर जाननी । 
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इनमे भी सुसीमाका नाम नहीहै | यह नाम तो पूर्व॑विदेह 
में सीता के दक्षिण तट की नगरियो मे है देखो गाथा ७११वीं । 


इसके अलावा जौहरीलालजी ने ५ वें सजातक तीथ॑ंकर 
की जन्म-नगरी का नाम अलकापुरी लिखा है। सो भी ठोक 
नही है । यह नाम तो त्रिलोकसार मे किसी नगरी का ही 
नहीं है । 


तथा जम्बूद्वीप स्थित मेरु के अलावा शेप ४ मेरु सम्बन्धी 
विदेह के तीर्थकरों की जन्म-नगरियो के नाम भी जम्बूद्वीप के 
विदेह के क्रमकी तरह ही होने चाहिये थे। परन्तु जौंहरीलाल 
जी की पूजा में वह क्रम नही है । 


इस प्रकार जॉहरीलालजी की पूजा का कथन तिलोकसार 
से भिन्‍न पडता है । इस विषय में जैसा कथन त्रिलोकसार मे 
है वसा ही तिलोकप्रजश्ञप्ति, राजवातिक, जम्बूद्वीपप्रज्प्ति, 
हरिवंशपुराण, लोकविभाग और सिद्धांतसार (नरेन्द्रसेनकृत) मे 
है । और वसा ही लोकप्रकाश श्वेतांबर ग्रथ मे हैं। इस तरह 
जौंहरीलालजी की पूजा का कथन आाचायंप्रणीत उक्त सभी 
ग्रथो के अनुकुल नही है। यह पूजा विक्रम स० १६४४ में बनी 
है और बहुत ही आधुनिक है । 


इस पूजा में ऐसा विरुद्ध कथन क्यो किया गया ? इसका 
कारण ऐसा मालूम पडता है कि पूर्व पश्चिम विदेह मे सीता 
सीतोदा के उत्तर दक्षिण तटो पर जिस क्रम से शास्त्रों में 
नगरियो का स्थान निर्देश किया है उसी क्रम के साथ 
सीमन्धरादि तीथंकरों की जन्म नगरियों को पूजा मे बठाया 
गया हैं, उसी से यह गड़बड़ी हुई है । 
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मेरसे पूर्व मे सीता नदीका उत्तर दक्षिणतट और पश्चिम 
मे सीतोदा का दक्षिण-उत्तर तट ये कुछ ४ स्थान विदेह मे माने 
जाते हैं। इनका क्रम ऐसा है कि>सीता के उत्तर तठ का 
पहिला स्थान, सीता के दक्षिण तट का दूसरा स्थान, सीतोदा 
के दक्षिण तट का तीसरा स्थाव और सितोदा के उत्तर तट का 
चौथा स्थान ऐसे मेरु के प्रदिक्षणा रूप से चार स्थान शास्त्रों मे 
विदेह के माने हैं । प्रत्येक स्थान में इस वक्त एक-एक तीर्थंकर 
408 हैं। प्रत्येक स्थान मे आठ-आ देश होते हैं और प्रत्येक 
देश मे एक-एक राजधानी नगरी होती है। प्रत्येक स्थान के ५ 
देशो क्री ८ नगरियो में से किसी एक नगरी मे विद्यमान वीस 
तीथंकरो मे से किसी एक तीर्थंकरों का जन्म हुआ है । 


१० जौहरीलालजी ने या उनसे पूर्व और किसी कवि ने 
यह समझ लिया है कि जिस क्रम से विदेह मे ४ स्थानों की 
स्थिति है उसी क्रम से उनमे सीमधरादि तीथकरो की नाम क्रम 
से जन्म-तगरियें हुई हैं। पहिला तीर्थंकर प्रथम स्थान की 
नगरियों मे से किसी एक (पुण्डरीकिणी मे) हुआ तो दूसरा 
तीर्थंकर दूसरे स्थान की नगरियो मे और तीसरा तीसरे स्थान 
की नगरियो मे व चौथा चौथे स्थान की नगरियो में होना 
चाहिऐ। इसी समझ के अनुसार उन्होने पूजा मे दूसरे तीर्थंकर 
युगमधर की जन्म-नगरी विजया की दूसरे स्थान सीता के दर्कषिण 
तट पर लिख दी है और तीसरे तीर्थंकर बाहु की जन्म-नगरी 
सुसीमा को तीसरे स्थान सीतोदा के दक्षिण तट पर लिखी है । 


इस प्रकार उन्होने ऐसा लिखकर तीर्थंकरो और उनकी 
जन्मतगरियो का स्थान क्रम तो बैठा दिया किन्तु ऐसा पूर्वाचायों 
के प्रतिकुल पड़ेगा यह ख्याल उनको नही आया | अयोध्या को 
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उन्होने पूजा मे चौथे स्थान मे चौथे तीर्थकर सुबाहु की 
जन्मनगरी बताई है । यहा नगरी मे ही गलती की गई है क्योकि 
यह नगरी सीतोदा के उत्तर तट पर है, इसी तट पर विजया 
नगरी है जो पूजा मे युग्मधर तीर्थंकर की पहिले जन्म नगरी 
बताई जा चुकी है। एक ही तटपर दो तीर्थंकरो की दो जन्म 
नंगरिये नही हो सकती हैं । क्योकि विद्यमान २० तीर्थकरो मे 
से किसो एक तीर्थंकर का जन्म एक ही तट पर हुआ करता है 
ऐसा शास्त्र नियम है। 


पूजा मे जो नगरियों के नाम (अयोध्या को छोडकर) 

'और उत्तके साथ ,तीर्थकरों के नाम लिखे हैं, उनको हम यदि 

सही मानकर,चले तो शासत्रानुसार प्रथम सीमन्धर स्वामी की 

जन्म नगरी पुण्डरीकिणी नगरी सीता के उत्तर तट पर है जिस 
पुर तो कोई विवाद ही नही है । ' । 


' ' दूसरे युग्मंघर की जन्म , नगरी विजया को सीतोदा के 
उत्तर तट पर मानती होगी-॥ तीसरे-बाहु- की जन्म नगरी 
सुप्तीमा को सीता कै: दक्षिण तट पर माननी- होगी और शेष 
बचा सीतोदाः का दक्षिण तट उस पर चौथे-तौर्थकर॒ सुवाहु की 
जन्म नेगरी ([वीतशोका ,) मात़नी होगी।- *सरित्‌ ,देश में 
वीतशोका का उल्लेख उत्त रपुसण- पर्व ६२ शलोकः ३६ मे आचाये 
गुणभद्र ने 'भी किया है'॥ , वाकी १६ तीर्थंकरो की जृल्म नगरहियें 
ओऔर उनके स्थानाभी इसी, तरह इसी ,क़मसे धर ब्राकौ-४ मेरु 
'सम्बन्धी विंदेहो'मे समझ लेनाःचा हिये.।, ६ हु 


'.. घिनय॑विजय कृत सस्कृत के लोकप्रकाश| नामक़ श्वेताबर 
अन्य के, सर्ग १७ श्लोक।३४,£ ३४, ५२,४५५ मे सीसघरावि, ४ 


ड 
हक पाप 
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तीर्थकरो का स्थान क्रमश पुष्कलावत्ती, बम, वत्स और 
3008९ (दिगम्बर ग्रन्थो मे इसकी जगह सरित्‌ नाम लिखा 
मिलता है) इन ४ देशो मे बताया है। इन्ही » देशो की ४ 
राजधानियो के नाम क्रमश पुण्डरीकिणी, विजया, सुसीमा और 
वीतशोका है जो इस लेख मे ऊपर लिखी गई है। ये चारों 
प्गरियें और चारो देश पूर्व-पश्चिम विदेह मे सीता के उत्तर- 
दक्षिण तट भौर सीतोदा के दक्षिण-उत्तर तट पर देवारण्य व 
मूतारण्य की बेदी के पास के स्थानों पर है । 


' इस प्रकार प० जोहरीलालजी क्ृत विद्यमानविशत्ति 
तीर्थंकर पूजा मे तीर्थंकरो की जन्मनगरियो के जो स्थान बताये 
गये हैं वे स्थान चाहे जोहरीलालजी ने छुदने कल्पना करके लिखे 
हो या उनसे पूर्व के किसी अन्य ग्रन्थकार ने लिखे हो, यह तो 
निश्चित है कि उनका ऐसा लिखना पूर्वाचार्यों कै ग्रन्थो से मेल 
नही खाता है। 


अत्त वह उपेक्षा के योग्य है। हा अगर स्थान क़मकी 
अपेक्षा से तीर्थंकरो के नामो का क्रम माना जावे यानी पहिले 
स्थान मे पहिला तीर्थंकर दूसरे स्थान मे दूसरा तर्यकर इस 
तरह सीमन्धरादिको का क्रमबार होना माना जावे तो पूजा मे 
लिखी उनकी जन्मनगररियों के नाम गलत मेनिमे"पडेंगे-। चाहे 
पूजा मे लिखे नगरियो के स्थान गलत हो या नगरिंयो के नाम 
गलत हो, दोनो में एंक गलत जरूर है। 


भारतवर्षीय दि० जैन संघ के 
वर्तमान में उपलब्ध प्रकाशन 
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४ ्‌। | पैपै २५) 
पर ७ परे २४ 
६ है ४. प३) २४ 
७. 7 १8 १ षटे ४०) 
एे ५२ 9 १४. 0 
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१०. जैमधर्म १६) 
११ तत्पार्थ सूत्र हा 
१३, एयर मीमांसा १७ 
१३ सत्यार्थ दर्पण ५) 
१४ विराग काव्य २) 
१५ रत्नावली भाग २ ३०) 
१६ चारूदत्त चारित्र १) 
१७ रिलीजन एण्ड पीस (आंग्रेजी) ७) 


नोंट-- ३००) के आडंर पर २४ प्रतिशत छूट | पौस्टेज, पैकिंग वे 
रेलभाला क्षत्तिरिक्त ॥ 


कारयलिय * 
भारतवर्धाये दि० जैन संघ 
चौरांसी मधुरा 
(उ० प्र०) २०१००४ 
कोन : ६७११ 


॥ थी ॥ 


छ्प्रबल्शा-च्स्त ध्शतो छप्र न्‍य 


पृष्ठ. पक्ति अशुद्ध शुद्ध 
२७ प्रारम्भ मुक्ति का भक्ति का 
भध... १७ वेही वसे ही 
६१ प्रारम्भ ॥॥ हि 

६२ द्‌ तको त्तक 

७१ र्‌४ड इस स इस सब 
७२ १७ एवपघ्रया पत्रभ्राया 
8५ १ जनमुनियो ऊन मुनियों 
घर प्र के कैई केई 

5१ २१ विमेषय विषय मे 
७ प्रारम्भ ६ कि 

दे... ६ भधक अधिक 
१०० १३ वा० सा० चा० स[० 
१०४५ प्रारम्भ छ 5 
११६ १६ आपु आयु 
११६ प्रारम्भ ८ _ 

१२४ टिप्पणी. पचवर्ष पचवर्ष 
१५ १४ मूलाधार सूलाचार 
१२६ प्रारम्भ ष्द १० 

१५६ २ सेटने मेटने 


१२७ ७ आएवासर आभाश्वास २ 


प्रारम्भ 
११ 
१५ 


१८ 


१४ 


टिप्पण' ९ 
छ 
१६ 
६ 
टि्प्पिणी 


टिप्पणी 


[ हु जैन निवन्ध रत्नावली भाग २ 


अशुद्ध 

गृहस्थे के 

क्रियाकों 

स्यदत 

श्रवर्को 

क्र 

दीच 

जैनधर्म 

नह॒ति भु जञ्येत्‌ 

आदि देवी की 

जिनच द्वादि 

कित्र अकुरा 

इन्द्रन॑दी के 

भावसेन नें 

लेखो से 

भवन में 

बनने का 

हिंतषिणा 
अन्न भें 

पउम चरिये 

तीनों पक्तिया' 
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शुद्ध 
भृहस्थ के 
क्रियाओं 
स्यादतः 
श्रावकों 
ब्व्‌ 
दीर्च 
जैनधर्म मे 
नह॒नि भू जेच्चेंद 
आदि देवी 
जिनचन्द्रादि 
कि अंकुरा 
इन्द्रनंदी इनके 
जावसेन के 
लेखन से 
भव वन में 
बनाने का 
हित्तैषिणां 
अन्त में 
घपउठम चरिरय॑ में 
हि 


__ कलक"जपए् 
हु अमर कोष कॉर्ड ३ 
वर्ग १ एलो० रे “ज्ग्नो- 
क्वासा दियबर “* मे नम्त 
आदमी के रे नाम दिये हैं ये 
नाम बहरे ग्रुगे तिरस्कृत 


ग्रन्थ-लशोधन | 
पृष्ठ... पक्ति 
३२८ २३ 
३६४ २० 
३६९४ र२ 
४०१ र्रे 
२२२ अन्तिम 
३३ २४ 
2७५ १० 
४७७ २३ 
४७७ श्रे 
ष््७्८ र्‌ 
४७६ १ 
श्७द १२ 
इ८० रद 
४५८० पृ 
४८५२ टिप्पणी 
परे २ 
परे प्र 
४ेपवं दर 
एप १३ 


शुद्ध 


भारतीत्त 
पातजाप 
अमत्तचन्द्र 
उसने 
वेज्ञानिक के 
देखिये- 
कल 

मधुर 
दोषेरपेन 
सम सम 
जन 
तियग्‌ 
सज्ञा 
तदनतर च 


भाक्षर 

सग्रह 

सर्वत्र के 
सवज्ञस्य 
त्याव्‌ 
ग्रहस्थावस्था 


[६८३ 


शुद्ध 
आदमियो के नामों के बीच 
में दिये हैँ। अगर भमरकोश 
के कर्त्ता दि० जैन होते तो 
वे नग्नता (दि० त्व) की ऐसी 
अवमानना कभी नहो करते । 


भारतीय 
पातजल 
असृत चन्द्र 
उससे 
वैज्ञासिको के 
८ 
काल 
मधुर 
दोष रपेत 
सम 
जैन 
तियंग्‌ 
सन्नी 
तदनतर च 
साक्षर 
धमंसग्रह 
सर्वर 
सर्वेक्षस्थ 
स्यात्‌ 
गृहस्थावस्या 


दपछ || 
पृष्ठ 


श्८६ 


श्ध्रे 
भरे 


पक्ति 
१७ 


२० 
१५ 


१९ 
२१ 
प्रारम्भ 


१४ 
कद 
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अशुद्ध 


प्रतिमाधा २) 
बघ 
तक 
पचास्तिकाय 
शात 
यथात्यय 
चले हुए 
सभी 

् 
खडिताः 
च्मत 
जनपत्रों 
कवि के 
एक एक 
प्रति पत्ि 
समिदा 
चरास्यस्य 
अकेलक 
गवेपक 
विशेष और 


शुद्ध 


प्रतिभाघारी 
बंध 

तर्क 
पचास्तिकाय 

सान्त 
यथात्यन्त 
जले हुए 
क्कभी 

] 

खडिता' 
समत्त 
जैतपतन्रों 
कवि ने 

छ्क 
प्रतिपत्ति 
समिदी 
वैराग्यस्य 
अचेलक 
गवेषक 
विशेष अन्तर 


ग्रन्थ-सशोधन ै॥ 
पृष्ठ... पक्ति 
५६४ ११ 
भ्र्द्७ १७ 
प्र्द्प ४ 
श्द८ र३े 
भ््प८ रे 
भप्द २१ 
५5६ १२ 
८5 १७ 
ध्पर्द श्र 
5१४६ र्रे 
६२१ अतिम 
६४६५. टिप्पण ३ 
४ 83. पे 
हि 35 वर 
हर ए 
६६२ अन्तिम 
६६४ है। 
६६४ डरे 
श्प्प १२ 
६९६९4 १०-११ 
६७७ ११ 


[ ६५ 


बशुद्ध शुद्ध 
किये हैं दिये हैं 
प्रस्तुत प्रत्युत 
पालनभी >< 
चनाने बनाये 
चतुर्थ ६३ षष्ठ अनु चतुर्थ भक्त षष्ठ भक्त 
सेठ ड्से 
तागर सागर 
सत्यमजु सत्यभक्त जो 
ढोरते हैं ढोरते हैं 
रसानिब रसानिव 
मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ मोक्षमार्ग प्रकाशकपू १६४ 
बताते हैं बनाते हैं 
तय है ॥ अंठपहस्या जय है ॥ गठपहरया 
शहरो शहरो मे 
भठ पहस्या अठ पहरुया 
पाषण पोषण 
सब सघ* 
आपसे अपसे 
मिकला था निकाला था 
पणक पजक 
तीष॑करो का घीर्थंकर कर 


६८६ | | # जेंत निबन्ध रत्तावली भाग २ 


पृष्ठ पक्ति अशुद्ध शुद्ध 
६७४६ १७ दूसरा तर्थकर दूसरा तीर्थंकर 
दृघ०.. १७ १५ रत्नावली १५ जैन निबन्ध रत्नावली 
६८० पृ८ चारित्र चरित्र 


नोट - ये थोडी सी गलतिया जो सरसरी तौर पर नजर आई हैं 
सशोधन मे वे ही दी गई हैं। प्राकृत सस्क्ृतादि श्लोको की तथा 
अनुस्वार विसर्ग, मात्रा, रेफा, कॉमा फुलस्टॉप, आदि की अन्य बहुतसी 
गलतियां हैं सुश पाठक ध्यान से अध्ययन करें । 


--रत्तनलाल कटारिया 


भारतीय श्रृति-दर्शन केन्द्र 
जयपुर 


डरिश चज्ड्ट ठो लिया 
5, चवजीवन उपबत्त, 
मोती डूगरी रोड, जयपुर-4 


इवजऊाल्तम्यू 


जयति त्रिंजगदव्याप्तमिध्यात्वध्चान्तवाशिन । 
श्रीवद्धे मानतीर्थेशा केवलज्ञानभास्करा ॥१॥॥ 
प्रमाणनयनिर्णीत - वस्पुतत््वमबाधितभु । 
हितावह समीचोर्न युक्तिमण्जिनशांसने ॥रा। 
कालदोषादधृत्तत्राध्पिरद्धांतविधेचना  ॥ 
ुक्त्याग मविरुद्धा च विपरीत्तफ्रियापरा ॥र।॥। 


पक्षव्यामोह-सम्रैस्ता केबित्‌ पण्डितमानिन । 
बथामत्याहती वाणीमाहु श्रददधतेषपि व ॥४॥ 
अनाकलथ्य सत्यार्थ सन्मार्गसय विडंबनाय 

फुत्वेके जैनज॑नता-मति विश्र॑मयन्ति च॑ ॥५॥। 
सत्यासत्य-विवेकायोदघुत्य. सुक्तिशुघा रसभु। 
्िलापंचन्द्र शास्त्राष्घेथ्यंतरच्चेत्किमद्भुतम ॥॥६॥ 
सत्पथ-प्रचलमाय किचना-&ः्लेखि विजेजनसम्मत मतम्‌ । 
तज्जिनेन्द्रनयनिणिनीषवो विज्ञगोष्ठिषु विभृश्य तन्‍्वताभु ॥७॥ 
शास्त्रार्थ-नवनीतैनाध्नेन सूत्ताउस्तु भारती । 

सर्ता दृश्ज्ञानचारित्रदायिनी वरदाधिनो ॥॥४॥ 
पगल भगवाद्‌ वीरो, भंगल जिमभारती । 

सगल साधवो नित्य, मगल घामिका जना ॥६॥ 


हिटे। 


